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ओम 
प्रकाशकीय वक्तव्य 

भारतवर्ष में नीति और घ॒र्म शब्द यदि हम अनुसन्वानकी दृष्टि से देखे 
तो अति ग्राचीन कालमें एकार्थही व्यवह्ृत हुए हैं। मानव धम्मशझास्रमें जहां 
सडकपर चलने के लिये नियम निर्धारित किया हैं कि अपने वांए हाथको चले 
तो उसको कई लोग साधारण नीतैकी बात कहेँगे आर कोइ इसको किसी स्युनि- 
सिंपेलिटी की एक उपयोगी आज्ञा वा नियम सानिया । पर पुराने समयमें राजज्ञा 
ग्रामाज्ञा, पंचआज्ञा अथवा राजनियम, ग्रामनियम वा पंचनियम तथा व्यावहारिक 
नियम जिनको आजकल नीति शब्दसे पुकारा जाता है धर्म शब्दके अन्दरहा? 
आजातेथे । हमारे ऋषि धम नौीतेके सर्व श्रकारका दितकारी नियमोका समावेश 
धर्म्मं शब्दके अन्दर करते थे उसके लिये यते अभ्युदयनिःश्रयस सीदि स धर्म: 
यह दहन झात्रका सूत्र पर्याप्त है । उस सूत्रमें घमेका निवाचन (72८पपरंप्रंणा) 
इस उत्तमतासे किया गया है कि वर्णन नहीं हो सहुता। उप्रका भाव यह है कि 


जिस सांसारक सागर आर एश्वथ तथा छुक्त बांत्हा वहां घम्मं हूँ। महांप 
सच्ुन धर्म अथवा ना।तिक कारण चार बअकार के दुशाएं हूं # श्रुति, स्मति 


सदाचार और आत्मतुश्टि | प्रश्न हो सकता है कि श्रुति अथोत बेदकों सबसे 
महान्‌ ओर आदि कारण धर्म वा नीतिका क्‍यों कहा गया इसका उत्तर यह है 
कि वेद एक आदरशी ज्ञान का नाम है ओर जिस अकार एक बृद्ध सर्व हितैषी 
पिता अपने परिवार के सब जनों के लिए नीतिका नियम पक्षपात से झून्य 
होंकर बना सकता ह उसी प्रकार वेदमें यह बात देखनेमें आती हैं। दृर्ांत 
की रीतिसे कह सकते हैँ कि यदि कोई उत्तम पदार्थ पिता घरमें सब के 
खाने के लिए वाजार से लाता है तो वह सब बच्चोंके लिए उनकी योग्यता 
अनुसार उनका पू्ण हित साधते हुए विभाग कर देगा और ऐसा करने 
# वेदः स्वति: सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मानः । 
एतब्तुर्विंध ग्राहु: साक्षाद्धमेस्य लक्षणम्‌ ॥ मनु० २०१२ । 
:--वेद-श्रुति, स्मृति ( मानवआदि धर्म शाख ) सदाचार शौलादि 


आंर आत्म दठुथ्ि यह चार प्रकार का साक्षात घन का लक्षण कहते हैं | 
बम्म शब्द के अथ कानून वे वय मे वा कत्रेग्य सहन चाहए 


ई्‌ 


में अपना स्वार्थ मुख्य नहीं रखेगा | यदि बाप के लिए कोई भी भाग उसे 
पदार्थ का खाने को न रहे तो भी उसको अपनी चिन्ता न होगी इस लिए जिन 
देशों में ज्ञानइृद्ध वयोव्रद्ध तथा पूर्ण त्यागी पुरुष नीति निर्माण करने वाले होंगे 
उन देशोंकी नीति बहुत उच्च कोटि. होने से पूर्ण सुखकी दाता सिद्ध हो सकेयी । 

अतिसे पश्चात स्वूति वा कानून को नीति का कारण कहा गया है 
सब जानते हैं कि कानून वा धममं वा नियम एक देश के अनेक योग्य विद्वानों 
के अनेक वर्षो के अनुभव का फल होता है इसलिए सरुघति का दर्जा धर्म वा 
नीतिशास्त्र में दूसरा कहा गया है । 

सदाचार को तीसरे दर्जेवर नीति वा धम का कारण कहा गया है। आज 
कल हमें यह बतलाने की अधिक जरूरत नहीं कि सदाचार दो ग्रकार का होता 
है एकतो अपने माता पिता बन्धु मित्र अध्यापक उपदेशक राजा प्रजा इत्यादि 
का और दूसरा ऐतिहासिक पुरुषोंका। महाभारत की कथा सुनने से वीर शिरों- 
मणि छत्रपति शिवाजी महाराजके मनमें अज्ञुन के वीर सदाचार का जो शुभ 
प्रभाव पडा वह दुनिया जानती हैं। इस के साथही आयनीति भूषण यतिवर 
श्री सम रामदास जी के जीवन ने उनको किस ग्रकार राजनीतिम कुशल कर 
दिया यह सब जानते हैं । 

आत्मतुष्टि नीति अथवा धर्म का चौथा कारण वा अंग कहना चाहिए। 
जो बात एक व्याक्ती के लिए ह्वानिकारक हे वह बात अघर्म वा अनीति की मानी 
जाती है। आज युरुपादि देशोंमें आत्मतुष्टि पर बहुत जोर दिया जाता है 
ओर यही कारण है कि जो ग्रन्थ अंग्रेजी के इस विषयपर निकलते हैं वह 
आत्म अचुभव जिवका सस्क्षत म॑ आत्म तुष्ठि कहा जाता है उसको हो 
एक मात्र नीतिका आधार दशो रहे हेँ। कोई प्रश्चकर सकता है कि आत्म 
अनुभव अथवा आत्मतुष्टि को नीति का अंग मानना इस लिए ठौक नहीं 'क्लि 
एक चोर अपने विचार से नीतिका निमोण कत्तों हो जाएगा। इस के उत्तर 
में हम कहेंगे कि चोर को यदि यहकह्ा जाए कं आज रातको तुम्हारे घरमें 
अमुक डाकु डाका डालेगा तो चोरभी उसका निवारण करनेके लिए पूर्ण यत्व 
करेगा । इस से यह सिद्ध हुआ कि चोर खरे मनसे मानगया कि चोरी बुरा 
कस है और इसी लिए उससे अपने आपको बचाने के लिए तयार होता है ! 


डे 


ब्यभिचारी मनुष्य भी कभी मनसे नहीं चाहेगा कि उसकी ज्ञी बहिन वा माता 
के संग कोइव्यमिचार करे । यह आत्मसाक्षी अथवा आत्मतुष्टि वा आत्म अजु- 
भव नीति का चतुर्थ अंग समझना चाहिए । । 
इस पुस्तक ने यह बात अली प्रकार दशा दी हैं कि आचीन ( आदिम ) 
आर्ब्य घममं के जो ५ यम, समाजिक धर्म वा नीति-नियम के नामसे मानव 
धम शाज्र तथा योग दशनमें वर्णन किये गये हैं वहीँ ५ यम, जेन अथवा 
बोद्धर्म नतिकी आधार शिल्ञ हें । ओ्रोफेसर मेक्ससूलरका भी यही मत हैं कि 
४ न * है हे हू ओ ८. 
बोद्धघर्म के ५ सूल नियम ही आये धर्म के ५ यम॒ वा घर्म अन्न हैं कारण कि 
यह ५ वमतत्व मननुस्झति (मानवधमशास््र) में बराबर मिलते हँ। अतः कहा जा 
सकता हे कवि आर्य धम्म वा बोद्ध धर्म एक ही मूल नीतिके बोधक हैं यथा-- 


आय्यघर्म कक ककया अ्छ्छक बोद्धवर्म सके क्क्कक कक जैनघर्म ; 
१, अहिंसा ०.० ००० ०» सअंदिसा «.,. -- -« अहिंसा 
२५ सत्य न कक के कफ स्त्यं क््क्फ कक कक सत्य 
३. आस्तेय ( चोरीत्याय ) ... आस्तेय ... --- «« आस्तेय 
४. वह्मचर्य ( इन्द्रियनिग्रह ) ... ब्रह्मचये.... -» --.- बश्यचये 


७५, अपरियग्रह्न ( मानासेक शोच ) अपारेग्रह  ... ««» --- अपरिय्रद्द 
महार्ष जलने इस को सामान्यसानच्व धर्म कहा है । इस के अतिरिक्त चार 
आश्रमों और चार वर्णों के धर्म ( कतव्य ) हैं। उनको समझने के लिये 

आर हक हिल पे ८ कप 
मलुस्छाति तथः वेद को पढने की जरुरतहै | इस लिये जो बात महर्षि मजुने 
कहाथी कि धर्म वा नीति के दर्शक वा बोघक ४ अंग हैं वह बात अब समझ 
में आगई | कारण यह कि केवछर सामाजिक नीति ( धर्म )के ५ नियम 
ही मानव प्रगाति के लिये पर्योप्त नहीं कह्देजासकते किन्तु वर्णाअर्मों के समग्र 
उत्तम नियम कोईसी एक स्वयंपूर्णझूपसे रच नहीं सकता | इसलिये आत्मतुषट 
वा सदाचार से बढकर धर्मशासत्र ( स्छृति ) ओर उससे भी बढकर श्रुतिको 
जानने की जरुरत हे। आजकल आये जनता में विधवाओं के पुनर्विवाह वा 
नियोग क्वा प्रचार नहीं | प्रत्येक आयेविधवा आत्मतुष्टि के आधारपर कह सकती 
हूँ कि पुनावेबाह वा नियोग उसके लिये धर्म है। वह इतिहास में सेभी कुन्ती 
आदि के दृश्शन्त आर्य्य सदाचार के पोषक देनेकों प्रस्तुत है। स्घतिग्रन्थ तथा 


रू 


वेदभी इसकी पुट्टि कर रहे हं--पर इतने परभी यदि हिन्दु विरादरियां न मानें 
तो कहा जावेगा कि जो ज्ञानक्े अनुकूल कम नहों करते बह वेद आर श्रोम॑त 
बड़ोदा नरेश के वचनों में ज्ञानहार मात्रही रहनेसे कार्य्य नहों कर सकते | 

इस लिए नीतिविवेचन नामो इस ग्रन्थ के पढ़ने से भारतीय आये प्रजा 
को बडा भारो लाभ यह होगा कि अपने शात्रोंके बताए हुए करम्म वा नोतिके 
नियमों के साथ बुरापादि देशों के विचारकों के उतम विचारों को तुलना करने 
का सुअवसर प्राप्त हाकर नीति संत्रंधों विशेष ज्ञान प्राप्त हो सकेगा । वेद वा 
वेदांत वा उपानिषद का वचन है कि “ विद्यां च विद्यांच यस्तद्वेदामय सह । 
अविद्यया मृत्यु तीतवा विद्यागत मइनुते ॥ यजु० अ० ४० स० १४ 

इसमें बतलछाया गया है कि यथार्थ ज्ञान और यथाथ कर्म दोनोंकों जो 
मनुष्य साथ साथ आचरण में छाता हैं बह झुभकर्मस दुःखोंको दूर कर यथार्थ 
ज्ञासस आनन्द अद्त को श्राप्त करता है।इस मंत्र ने कितना जोर इस 
बात पर दिया ह कि जब तक मनुष्य का ज्ञान उस के नीति युक्त कर्मों में 
परिणत नहीं होता तबतक वह सच्ची उन्नाति नहीं कर सकता ओर यही उतम 
भाव तथा सारगर्भित उपदेश हैं जो आये नरेन्द्र विद्या मूर्ति श्रीमन्त 
सयाजीराव महाराज बडोदा नरेश के अंग्रेजी वचनों द्वारा मिल रहा है जो 
इस पुस्तक के प्रथम प्र्ठ का मानो सुख्य लेख के रूप में उद्धत किया गया है। 

हमें इस मालमें हिन्दीको यह छठी पुस्तक प्रकांशत करते हुए हष 
होता हैं । यह पुस्तक श्रोमंत महाराजा साहेब गायकवाड की आज्ञानुसार प्रथम 
गुजराती में श्रोयुत आलबन., जी. विजरीं एम. ए, श्रीयुत अतिसुखशकर 
कमलाइकर त्रिवेदी एम. ए, एलछएडछ, बी. श्रीयुत सणिलाल मोहनलाल 
झाला एम. ए. एलएलबी, द्वारा लिखवाई गई थी उसोछा हिन्दी अचुवाद श्रोयुत 
कान्तिलल केशवराय नाणावटी एम. ए. द्वारा करवाकर अस्तुत किया जाता 
है । हिन्दी प्रेमियोंसे सानुरोध प्रार्थना ह कि वह इस ग्रन्थमाल के अधिकाधिक 
संख्या में आहकबन इस पुनीत काय में योगदें । विनीत 

ए. ए. डुदानी बी, ए. एल एल बो. 





# &ज्र॥ए8 ०ए9ए/कांड8 8ंशा 7076 887 कट 
गाते 0967 9७ 76807 ६० प्िक्याह20० एणए7 07 गर0 
8880. ” 


खछ आ9॥07288 आधा बुंट (268/2४06/* 
($कव #दड४2४57 (ककशि'#0, 9968)... 


“४ सदेव बातों री अपेक्षा वतेनकी अधिक बडाहई 
करो, और तुम्हारे शब्दोंका क्रियामें परिवर्तन करनेके 
लिए हमेशा तत्पर रहो ” 


श्रीमान्‌ महाराजा सयाजीयाव गायकवाड. 





थम भाग 








उपादधातरूप 
9७ रकर्रणर | 
* गु8 जअछकांए 068 74007 48 ६86 तृष्आआ।ए ० 
हड प807000, 


आ8 8/46॥0655 अदिानदल्‍दांद $496)#750 धंवथ०व५, 
(शिग्व॑ 2॥वंधरड7४47 (:०४2४४॥2९, 2906 ), 


४ किसी भी समाज की संपत्ति उस सम्ताज के 
लोगॉके चारित्ष्य की उत्तमता पर निमर है। ” 


भ्ीमान्‌ सरकार मद्दाराजा गायकवाइ- 
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प्रत्येक देशमें मनुष्य मात्र अपना अधिकसे अधिक हित 
और कमसेकम अद्दित सिद्ध करनेक्ी इच्छा रखते हैं। संसार का 
यह एक निरपवाद अनुभव है। इसी प्रकार प्रत्येक देशके छोगों्मे 
साधु जीवन क्या और असाधु जीवन कया इस बातका भी ज्ञान 
होता है | इस छाटी पुस्तकर्मे साधु जीवनके उपयोगी और नीठि 
संबन्धी कुछ अंशोंके विषयमें विवेचन किया जायगा । बहुतसे 
मनुष्योंके मन्मे साधु जीवन क्या और उसका किन किन बातोंमें 
समावेश होता है इस विषयर्में स्वस्प और अपूर्ण विचार हैं; 
बरन्तु इस विवेचनमें उस संबंधर्मं गहरा और संपूर्ण विचार किया 
'जायगा, और इस विषयर्म दुनेयाके जुदे जुदे विचारों और 
घर्मनिष्ट पुरुषोंने जो जो इससे मिलते हुये विचार प्रकट किये हैं: 
उनका प्रथकरण होगा ॥ द 


वत्तेमान समयमें ज्ञाकागं विकास इतना बढ गया है कि 
ज्ञनका जलू्ग अलग शाखाओं में विभाग करके अछहूग अरूग 
शास्त्रोंका अछठग जरूग विवेचन करना जरूरी मादम हुआ दे | 
इन अलग अरूग शात्रोकों अकृग अछूग व्यक्तियनि विकतित 
किया है | प्रत्येक शाख्रका अभ्यासी समग्र ज्ञानके द्वितके लिये 
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अपनेही शाखत्रमें दत्तचित्त होकर रहता है, और अन्यलोग उसके 
परिश्रम ओर चिन्तनक्ा छाम् उठा सकते हैं| ज्ञानके संशोधन का 
यह बटवारा जीक्नके अन्य प्रकारोंके बटवारों की भांतिही राम 
करहे | जिसतरह कुछ छोग कपड़े के उद्योगर्म छगे रहतेहैं, और 
अन्यछोंग घर बांधनेकाही काम करतेहें, और वैसेही जीवनके और 
दैनिक विषयों कामका बटवारा पाया जाताहे उसी तरह ज्ञानके. 
सेबंधमें भी है । ज्ञानकी अछम अलग शाखाओंको विज्ञान वा शास्त्र 
नाम दिया जाताहे, जैसेकि उद्धिज्ज विज्ञान, रसायन विज्ञान, 
पदार्थविज्ञान, तकझासत्र इत्यादि। नेतिक अयका शिक्षण देनेवाढी 
श्ञानकी शाखाकों नीतिश्ाख अथवा नीति विज्ञान नाम दियाहै। 
नीतिशास्रका झास्रकी रीतिसे किस प्रकार विवेचन कियाजाताहै इस 
बातके जाननेके लिये कुछ मोतिक शास््रोका शाख्रीय विवेचतकी परी- 
घाटी देखनेस वह ज्ञान हमे सुगमतासे ग्राप्ततेंगा । मनुष्य छोटीसे- 
छोटी अवस्थासे बाह्यसृष्टिके सहवासमें आताहै। वृक्ष, फल, फूल, 
जीवजन्तु, पक्षी आदि विविध प्रकारकी वस्तु ओके ज्ञानका संबंध उसको 
प्राक्ष होताहै । यू, चन्द्र, तारागण, बादछ, बरसात थादि अने- 
कानेक वस्तुओकी वह देखताहै । पवनका सनसनाहट और बाद- 
छोंकी गजना, पक्षियोंका कृूजण और मनुष्यौका संभाषण आदि 
अनेक प्रकारके शब्द वह सुनताहै। ये और ऐसेदी और अनुभव 
जीवनके प्रारम्भहीमें उसे मिलतेहैं, और फिरउनका पुनरावर्वन होता 
रदताहै । आगे जाकर वह प्रकृति विषयके एकाथ शाख्तरका अभ्यास 
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'आरम्भ करते | उस समय वह उन्हीं वस्तुआका स्वल्परीतिसे नहीं 
परन्तु ध्यानपूवेक अनुभव करने छगताहै। 


पहले नहीं देखी हुईं ऐसी कई विशेष बातें अब उसके 
'देखनेमें आती हैं | शाखीव अभ्यासकां सबसे प्रथम कुछ ऐसा ही. 
परिणाम होता है | विशेषताओंके संबंधर्म हमे उससे अधिक सूक्ष्म: 
ज्ञान उपलब्ध होता है और वस्तुओं के संबंध हमें जो कुछ 
अनुभव हुआ हो उसके लिये हमे सावधान दृत्ति प्राप्त होती है । 
परन्तु इस निरीक्षणसे जो ज्ञानकाढाम हमें द्वोता है उंससे मी ज- 
'घिक एक ओर छाम होता है। इस ज्ासत्रीय अभ्यास से हम वस्तु- 
आओंका वर्गीकरण और उनके प्रस्पर संबंध जान सकते हैं। जैसे 
'उद्धिज्वविद्या के हमारे अभ्यास के समय वनस्पातियों के हमारे 
ज्ञानको हम व्यवस्थित करते हैं, समान वनस्पतियों के हमारे 
ज्ञानको हम एक वगे में रखते हैं, और एक वर्गसे दूसरे वर्ग को 
अलग करते हैं। इस शास्त्रमं पोधे किन संयोगों में मी प्रकार 
उगते हैं इस बातका ज्ञान दिया जाता है। कई पोधों को अधिक 
पानी की आवश्यकता होती है, ओर कइयों को कम की कइयों 
को अधिक ताप चाहिये, कइयों को कम, कई ऐसे होते हैं कि उनकी _ 


कस 


डाढी काटी जाय ते उत्तम फल देते हैं, ओर कइयों को यो करनेसे 
उनका नाश होता है | कई पौधे फल देते ही नहीं और कइयों में 
ऐसे फर होते हैं कि उनके खानेसे विष चढकर मृत्यु होता है | 


इस प्रकार पौधों के संबंधर्म जितनी बातें मिल सके उन सभी को 


/2 


हृ नीतिविवेचन 


इस शास्रमे एकत्रित किया जाता है ओर फिर उनका व्यवस्थित 
रूपसे क्रम निश्चित किया जाता है | प्रकृति संबंधी अन्य सब 
झास्रोंमे भी यही बात होती है। उनमें भी वैत्ते ही अनुभवकी 
वस्तुओं को एकत्रित करके उनका वर्गीकरण होता है और फ़िर 
वस्तुओं के परस्पर संबंधोंका निरीक्षण होता है। 

अब ग्रकृतिके ऐसे तत्व और उनके परस्पर संबंधों के विष- 
यमें दो आवश्यक बातें देखें | प्रथम यह स्पष्टहै कि यदि हमारे 
पास देखने, सुनने, सूंघने, छूने और चखनेकों इन्द्रियां नहीं 
होती तो हम प्रकृतिके इनतत्त्वोंको नहीं जानसकते । किसीमनुष्यकों 
इनवस्तुओंका पूर्ण ज्ञान होनेपरही शासत्रकी नीवडाली जासकतीहै। 
समझले कि अमुक जातिका वृक्ष मेंने देखा नहींहै । ऐसी दशा 
जिस मनुष्यने उसको देखाहो वह मैंने जो और वक्ष देखेहों उनसे 
तुलनाकरके उस वृक्षका वर्णन करेगा और उसका ज्ञान मुझे देगा, 
परन्तु यदिमं बिल्कुल अंधाहोऊं मैंनेकाईभी वृक्ष न देखाहो तो वृक्ष 
किस ग्रकारका होताहै, यह ज्ञान मुझेहोना सर्वथा असंभवहै। 
इसी तरह प्रक्ृतिके अन्य सर्व शास्तरोंका प्रारम्भ जनुभव के आधार 
परही दोसकताहै । ज्यूं ज्यूं मनुष्योके अधिकाबेक वस्तुओंका 
अनुमव होताहै त्यूं त्यूं शार्स्रोंका विकास होताहै। एक अन्य 
आवश्यक बात ग्क्ृृतिमें रहतीहुईं समता संबंधीहै | अमुक कार्य 
अमुक कारणके आश्रित होताई; यदि वह काये करना होतो उस 
कारण पर अधिकार करना होगा । वह कारण उसके कार्य को 
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समानरीतिसे उत्पन्न करता ही रहेगा; यह प्रकृतिके नियमों की सम- - 
ताका परिणाम है । विष समान रीतिसे जीवनक्की हानि करता है; 
अमृत समान रीतिसे उसकी वृद्धिका कारण होता हैं। समान कारण _ 
समान काये सवदा उत्पन्न करता है यह नियम प्रकृतेकी समता- 
आका नियम कहलाता है । प्रत्येकश्ाखक्रे अभ्याससे विदित होता 
है कि प्रकृति के तत्व अमुकामुक रीतिसे काये कारण-संबंधर्मे 
संकढछित हैं | इन संबंधों को बहुधा “ प्रकृति के नियम ” कहते 
हैं। इस सत्यका स्वीकार व्यावद्वारिक जीवन में बहुत आवश्यक 
है। जैसे एक डाक्टर या वैद्य जानता है कि शरीरके अन्दर के भाग 
जबतक अमुक स्थिति में रहते हैं तबतक मनुष्य नीरोग रहता है, उस- 
स्थितिमें थोडासाभी अन्तर हुआकि मनुष्य रोगग्रस्त हो जाता है। अब 
रोगी को अच्छा करने के लिये वह क्या उपाय करता है १ आरोग्यता 
की दाम शरीरके अन्द्र के भाग जिसस्थितिमें होने चाहियें उस | 
स्थितिमें उनकी फिरसे लानेके लिये वह प्रयत्न करता है। दूसरा. 
इष्टान्तः-यदिकोई मनुष्य नाव बनाना चाहे और उसको पानी 
तैरने छायक बनानाहो तो वह क्या करेगा ? वस्तु किन संयोगों्मे 
पानीमें तेरसकेगी और किन संयोगोर्म वह डूब जायगी यह ज्ञान. 
वह प्राप्त करेगा; और नावकी बनावटमें इस कार्य कारण संबंधी _ 
अनुभविक ज्ञानंेके आधारपरही वह चढेगा | अथीत्‌ डाक्टर या 
वैद्य आरोग्यकी सिद्धि चाहे और नाव बनाने वाला न डूब सके: 
ऐसा नाव बनाना चाहे तो इन दोनोंकों प्रक्नतिके नियर्मों परहीं 
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चलना होगा | डाक्टर या वेचको शरीरके नियमोका पालन करना 
पड़ेगा और नाव बानाने वालेको पानी लकडी, लोहा, हवा आा- 
दिपदार्थके नियमोंका पालन करना होगा । रे 

अब इस संबंध में यह बात स्पष्ट है कि यथपि वृक्षों 
बो्धों अथवा मनुष्यके झरीरके संबन्धमें अथवा पानी, रकडी, 
इबा, छोहा आदिके विषयमें स्वर्पज्ञान सबको होता है, परन्तु 
डनका सम्पूर्ण शान रखने वार्लेका संख्या बहुत कम होतीहै। 
वनस्पतियोके झास्रका ज्ञान अथवा शरीर के शास््रका ज्ञान अथबा 
नोकाओंके झास्रका ज्ञान बहुत कम छोगोंको होता है। यदिहम 
इस संबंध में अपना ज्ञान बढ़ाना चाहतो हमें इन विषयोंके शाख्रकों- 
विदांकी सहायता छेनी पड़ेगी अथवा उनके साथ रहकर ब्ञान 


प्राप्ति करनी होगी। जो कह जाताहैकि “ ज्ञान एक शक्ति है?” 
उसका अथ यह है कि प्रकृतिके तत्त्वोंके नियमोंका ज्ञानहोनेसे 
हमारा प्रकृतिपर अधिकार हो सकता है; जैसेके भाफ के नियमोंके 
ज्ञानके कारण हम रेलगाड़ी चछा सकते हैं | छोड़े बेकन नामक 
अंग्रेजी तत्त्वशने प्रकृतिके वास्तविक ज्ञानकी उपयोगिता पर बहुत 
जोर दियाथा और कहाथाके प्रकृति ज्ञानसे काबूपें लाइ जा सकती 
है; इस लिये ग्रकृतिके नियमोंका व्यवस्थित रीतिसे अभ्यास करना 
इमें इृष्ट है | | 

ये सब बातें जीवनके जिस अंशका अभ्यास हमें इस पुस्तकर्म 
करनाहै उसके संबंधरमभी उपयोगी हैं । नीतिकाशाखभी नेतिकबातें 
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विशेषताओं या तत्तों का व्यवस्थित रीतिसे बर्गॉकरण रुपही 
है, और उसमें भी इन वस्तुओं का परस्पर क्या संबंध है इसीबात 
का अभ्यास किया जाता है । परन्तु ये नेतिक वस्तुएं नेतिक 
विशेषताएं और नेतिक तत्त्व क्या हैं ! आंखोंसे न देखी जाएं, 
कानेसि न सुनी जायं और चमड़ेसे न छुई जाये ऐसी वस्तुएं ये 
हैं । कोई छोग कहते हैं कि उनका ज्ञान बुद्धिसे होता है। कोई 
कहते हैं. कि उनका ज्ञान अन्तज्ञानकी अमुक विशेष शक्ति 
( चिद्‌वृति ) से होता है । परन्तु यह ज्ञान किस प्रकार होता है 
इस प्रश्नकी भपेक्षा अधिक आवश्यक बाततो यह है कि हमें यह 
ज्ञान होता है यह बात ठीक है। वह क्या है! यही कि हमारे कई 
एक विचार कई एक शब्द, कई एक संवेदन कई एक ऋृत्य साधु 
हैं, और कई एक असाधु हैं; कुछकों हम प्रशस्थ मानते हैं 
कुछको अप्रशस्य | यह भी जरूर है लि मनुष्यके चारिज्यकी 
अमुक दशा को हम धन्य ओर अनुकरणीय मानते हैं, और 
आअमुक दशा को घिक्कार के योग्य और त्याज्य समझते हैं | मनुष्य 
अपने एवं ओऔरोंके चारिब्य और कृत्योंपर जो विवेचन और नेतिक 
गणना करता है उस विवेचन और गणना में जो तत्त्व रहे हैं 
उनपरही नीतिशास्र की रचना हो सकती है। क्िप्त प्रक्गर के 
विचार, किस ग्रकारके वचन, किप्त प्रकारके संवेदन और किस 
अकारके कृत्य साधु गिने जाय॑ं और किस प्रकारके असाथधु यह 
उस शासत्रका मुख्य प्रश्न है । इस शास्त्र में यह विवेचन किया 
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जाता है कि हितकर वस्तुका स्वरूप कसा होता है। जीवनके 
अयस्कर अनुभवों का एक साथ वर्गाकैरण होकर वे किस प्रकार 
एक दूसरे के संकलित हैं यह देखना उसमें आरश्यक होता है। 
नीतिशसख्रकी रचना किस प्रकारकी बाता के आधार पर 
होती है इसका इस स्थर पर कुछ दृष्टान्तोंसे स्फुटीकरण करें| 
यदि काई पिता अपने बच्चो को पूरे कपडे ओर खाना देता हो तो _ 
हम उसको अच्छा कहते हैं और यदि वैसा वह न करता हो तो 
उसको खराब कहते हैं ! अन्य बातोंमें उसके लिये हमारा कैसा 
भी अमिप्राय हो परन्तु इस खास बातमें तो हम उस के लिये . 
दूसरा अमिप्राय नहीं रख सकते हैं। परन्तु मान लिया जाय कि : 
उस मनुष्यन इस काम के लिये द्वव्य प्रामाणिक श्रमसे नहीं 
किन्तु किसी के मकानमें प्रवेश करके चोरीसे लिया है। इस दशामें 
हम कहेंगे कि मनुष्यको अपने बच्चोंका भरणपोषण करना यह एक 
अच्छी बात है, परन्तु चोरी करके यह करना बुरा है। किसीमी 
संयोगम मनुष्य अपने बच्चोकी तरफ छापरव। रहे और चोरी करे 
इन दोनोंकों हम असत्कृत्य मानेंगे । दयाद्ुता और स्नेहभाव इन 
दोनोकी हम जच्छे कहेंगे, और इसके विरुद्ध द्वेष और दुःख 
देने की वृत्तिको हम बुरी बताय॑ंगे। इसी तरह सत्य माषण जच्छा 
और असत्य भाषण बुरा माना जायगा | ये केवल थोडेसे सहरू . 
इृष्टान्त हैं, और शाश्तरों की तरह नीति शाखभी साध'रण मनुष्यों 
के अनुभवों पर नहीं स्थापित हो सकता है। -नीति शास्में भी. 
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वस्तुओं की सूक्ष्म रीति से समालोचना करनी पड़ती है और 
उनका सुव्यवस्थित रीतिसे वर्गीकरण होता है। जिसतरह ओर 
शास्तराका अभ्यास उन शास्त्रेमें रस लेने वाले तत्त्वज्ञानी लोग हीं 
करते हैं उसी तरह इस शास्त्र का भी खास उसके अभ्यासी लोग 
ही अन्वेषण करते हैं । यदि नेतिक जीवन के संबंधर्म हम उत्तम 
अभ्यास करना चाहें तो हमें नीतिके प्रख्यात उपदेशकों और 
प्रख्यात तत्त्वज्ञों के उपदेशों के पुस्तकी का परिशीलन करना 
चाहिये । व्यवहारिक दृष्टिसे देखा जाय तो सब मनुष्यों को 
अपने अपने कुछ कुछ नेतिक अनुभव होते ही हैं। तथापि वे 
अनुभव प्रायः अपुर्ण, असंबद्ध और फूटे होते हैं । नेतिक जीवन 
क्या वस्तु है इसका शासत्रीय और स्पष्ट अथे समझने के लिये दृढ 
मननकी आवश्यकता है। 

भोतिकशास्त्रोंके विषयर्मे हम देख चुकेहॉंकि उनमे समताओंका 
वेचार कियाजातहे । यद्यपि नीतिके विषयमेंभी यह कहा जायकि 
उसमे ऐसी समताएं विद्यमानहैं तो कुछआंति होनेकी संभावना है | 
तथापि हम कहसकते हैं।कि ऐसी समताएँया नियम नीतिमेंगी अवश्य 
शोतेहँ | कारण यह हेकि जैसे शारीरिक आरोग्य संपादन करनेके लिये: 
मनुष्योके शारीरिक नियमोका पालन करना चाहिये वेसही नेतिक 
आरोग्य संपादन करनेके लियेमी नेतिक नियमोंका पाऊन करनेकी 
आवश्यकता रहतीदे। जिसतरह वैद्य या ढाक्टरको आ।रोग्यताके निय- 
मोंका अभ्यास करना होता है उसी तरह नीतितत््वज्ञोंकों मनुष्यके- 
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उदात्त चारिष्यके नियमोंक अन्वेषण करना पढताहै। यहां यह 
स्मरण रखना चाहियेकि मनुष्य एक सामाजिक व्यक्ति और इस- 
ढिये उसके चरिच्यक्रा उदात्त कब कद्दना चाहिये इसबातका निणेय 
करते समय हमें उसका समाजके साथका संबंध ध्यानमें रखना 
पड़ेगा | उसके नैतिक नियम केवर व्यक्ति जीवनके नेतिक निय- 
म ही नहीं परंतु सामाजिक जीवनके नेतिक नियमभी होने चाहिये । 
समाज मनुष्य को उचित रीतिंसे रहना हो तो उसको सामानिक 
परिस्थिति के अनुकूक अपने व्यक्ति जीवनका बताव भी रखना 
चाहिये । ॒ 
नीतिशासत्र का उद्देश्य मनुष्यका सबसे अधिक उदाच जीवन 
किस अकार का होना चाहिये इस संबंधमें अन्वेषण करना है। 
इतना तो स्पष्ट है कि नेतिक जीवनका स्वरूप विशेष रूपसे मनुष्यों 
के देतुओंपर बानी उसके मानसिक स्वभाव के स्वरूप पर निर्भर 
रहेगा। प्राचीन औक छोग का मत था कि मनुष्य बुद्धिमान ग्राणी है 
इस कारण वह नीतिमान जीवन व्यतीत कर सकता है इस मत का 
साधारण रीतिसे स्वीकार हुआ है | कईवार यह सूचना भी होती है कि 
कुछ निन्न कोटिके प्राणियें। में भी नेतिक जीवनका अंश रहता है; जैसे 
कि पाठतू कुचामें; तथापि अबतक किसीने यद्द मत प्रदर्शित 
नहीं किया है किकुते या ओर निम्न कोटिके प्राणियों की 
जाति नीति या अनीतिका आचरण करने योग्य मानी जाय | इसी 
तरह जिस मनुष्य के दिमाग में कुछ न्यूनता दो अथोत्‌ जिसकी 
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मानसिक शक्ति अपूर्ण हो या जो पागल हो उसको भी हम उसके 
कृत्यों के लिये उत्तर दायी नहीं मानते हैं। वेसेही कोई मनुष्य 
नींदर्म कुछ बुरा काम करे तो उसको भी हम उस काम के लिये निद्य 
नहीं समझते हैं। शराबी मनुष्य भी अपने कृत्यों पर काबू नहीं रखता 
है; अतः हम उसे सावधान मनुष्य की तरह उत्तर दायी नहीं 
मानते हैं; तथापि शराब पी जानबूझकर होश खो बैठने के छिये 
वह निंदा पात्र अवश्य होता है। अमुक अवस्था तक छाटा 
बालक नेंतिक भेदों का महत्त्व नहीं समझता है। वहतो सिर्फ 
यही देखता रहता है कि अवस्था में अपनेसे बडे मनुष्य किस 
बातकीा अच्छी ओर किस बातको बुरी रूयारू करते हैं। अच्छे 
चारित्य के वास्तविक अथका इससे अधिक अनुभव उस को शाय- 
दही होता है | इस छिये जिन इृत्यों के लिये हम बडी अवखा 
कें मनुष्यों की निन्‍्दा करते हैं उन्ही कृत्यों को करते देखकर भी 
बालकी को हम निद्य नहीं मानते | इस परसे यह बात स्पष्ट 
होती है कि नीतियुक्त वा अनीति युक्त छृत्यों के हमार विचारमें 
कर्ता की बुद्धि केवी थी, उसका मन केसा था, उसके होश ठौक 
थे या नहीं, इन बातों का हम अवश्य खयाल करते हैं। प्रायः 
यहभी कहा जाता है कि हमारे जीवन पर बुद्धिका अधिकार जमाने 
में नीतिका रहस्य यह जात्मसंयम क्रमशः प्राप्त हों सकता है । 
जीवनकी छोटी छोदी और जुदी जुदी विशेषताओं पर अपनी 
सत्ता स्थापित करने में यह संयम रहा हुआ है। ये विशेषताएँ 
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कौनसी और कैसी हैं इस बातका विवेचन करना नीतिशाखसतर 
का काम है | 

नेतिक जीवन का विचार करते समय मानसिक स्व॒भावका 
एक अन्य प्रकार निरीक्षण करनाभी जरूरीहे | मनुष्य जो काम 
संकल्प पूर्वक अथवा सहेतुक करताहै उसके लिये ही वह नीति- 
मान्‌ वा अनीतिमान्‌ कद्दाजाताहै किसी मनुष्यकोी कोई अन्य मनुष्य 
किती तरहक्े दबावसे कोई काम करनेको मजबूर करेतो अमुक 
-संयोगे।म हम उसको उस कामके लिये उत्तर दायी नहीं मानतेंहें 
इस संबंधर्म पाश्चिमके विद्वानोंने प्रारोभिक कालसे इच्छा स्वातेञ्य 
अथवा प्रवृत्ति स्व-तव्य ? के विषयर्मे चची की है | मनुष्य केवल 
स्वतंत्र रीतिसे तो कृत्य करे उसका वह उत्तर दायी हो सकताहै | 
उसकी कोईभी इच्छा या प्रवृत्ति स्वतंत्र होतीहै या नहीं ! इस 
-प्रश्षको * इच्छा स्वातंत्य ” अथवा « प्रवृत्ति स्वातंज्य ? का पक्ष 
कहतेहें यह 5श्ष तात्विकहै, अन्तिमहै, गूढहै, और पश्चिमके 
'विद्वान्‌ महरेसे गहरे प्रश्नोेकी विचार करने वाढी तत्व विद्यार्म 
उसका विचार करतेहें | वह विषय सामान्य फिल्सुफीसे जुदा माना 
जाता; इसल्यि उसका विवेचन इस पुस्तकमें करना अवश्यकहै 
कई समर्थ विचारकों का मत हे कि नीतिशासत्रके विवेचनर्भ इस 
इच्छास्वातंत्य के तात्विक विवेचन की जरूरत नहीं है; क्योंकि 
हम इच्छा शक्तिको स्वतंत्र मानें या निर्णात मानें तो मी इसका 
“नीति विवेचन के विषयों पर कुछ असर नहीं होगा इस विचार से 
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इम सहमत होंगे और इस प्रश्नको हम नहीं छुएंगे। महत्व की 
बात यही है कि सदसत्‌ कर्म करते समय “ मैं इसको ठीक 
समझता हूं ” या “ उसको ठीक समझता हूं ” यह चुनाव 
करते हैं, ऐसा ज्ञान हमें होता है | इस ज्ञान में तात्विक सत्यता 
है या वह अम मूलक है यह प्रश्न निरालाही है।यह चुनाव 
किसी भी तरह समझा जाय परन्तु हम उसका अनुभव करते 
हैं यह बात निर्विवाद है। हमारे दैनिक निश्चयों में इस 
खुनावका अस्तित्व स्पष्ट रीतिसे इृष्टिगोचर नहीं होता है; 
परन्तु विशिष्ट नेतिक विकल्पोंमें “* इसको करूं या उसको ” ऐसे 
संशय के समयमें वह स्पष्टतासे मादम होता है | पाश्चाप्य अग्रगण्य 
तत्वज्ञेमेसे एक केन्ट का कथन था कि “ मुझको यह करना 
ही चाहिये” इस कतेव्य बुद्धिके जनुभवर्म “में इसको कर सकूंगा” 
इस भ्रवृत्ति स्वातंब्यका भाव रहता ही है; अथात्‌ इस तरह या उस 
तरह कर सकने की शक्ति यदि हममें न हो तो * यह करो या 
बह करो” यह कर्तव्य की आज्ञा निःथक हो जायगी । परन्तु ऐसी 
आज्ञाका अनुभव ते हम सब को होता है; इस लिये वह शाक्ति 
भी हमारे स्वभावमें विद्यमानदी है । 

परन्तु सत्कम और असत्कर्म के चुनाव का यह पश्न नीति 
के संबंध अक्रेछा ही विशेष रूपसे काक्षणिक नहीं है । नीतिमें 
अन्य छाक्षणिक बातें ये हैं कि “ मुझे यह करनाही चाहिये ” 
शैसी जो नीतिकी आज्ञा है वह केवरकू आत्म स्थापित जाज्ञा न 
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होती हुई एक तात्विक आज्ञा है।इस आश्ञर्मे मनुष्य अपने 
अंतः:करणमें तात्विक दबाव का अनुभव करता है; इस आशाका 
अनादर किसी तरह की स्वयंनिर्मित की हुई आशाका अनादर 
नहीं है, परंतु तत्वतः सत्य ऐसी जगतमे सबवे व्यापी अपने अन्तः 

करणद्वारा प्राप्त होती आशाका अनादर है | कर्तव्य विषय विचा- 
रके साथ इस प्रकारकी भावना ढगी हुई है; इस प्रकारका संवेदन 
सेल है; यदि किसी मनुष्यने ऐसे संवेदनका अनुभव न किया 
हो तो ऐसे मनुष्य को कर्तव्यका ज्ञान देना असंभव है।जो 
जादमी हमें यह कह्ढे कि असुक कर्म मांगे हमारा कत्ेव्य मांगे 
है वह आदपी यह मान छेता है कि उसका कथन हम अपनी 
भावनाओं अथवा संवेदनों के द्वारा समझ सकेंगे । कोई 
यहमी कहते हैं कि यह अन्तर दबावकी भावना या आन्तरिक 
दबाक्‍का संवेदन हमोरे अन्तः्करणमें बोल्ताहुआ ईश्वरका शब्द है। 
हमारा कर्तव्य यह है कि जिसको करनेकों हमबद्ध हैं समाजके मत 
या स्वयं हमारी ओर वह एक हमारा कमऋण है। ओरोंके लिये या 
हमारे लिये जो जो अच्छे काम हमसे बनसके उनको करनेसे इस ऋणसे 
हम मुक्त होते हैं।हमें वह सम्पूर्ण रीतिसे करना चाहिये; थोडासाभी 
कमकरेंगे तो उसऋणसे हम मुक्त नहीं हो सकेंगे । जब हम कर्तव्य 
का वर्णन करते हैं हम स्वकिार करते हैं कि कर्तव्य एक गहन 
विषय है । वह नित्य है। हमारी सुखदुःख की इच्छाएं अनित्य 
हैं इस लिये कर्तव्य उनसे विरुद्ध हैं । कतव्यकी गंभीरता और 
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नित्यता महामारतकी नीचे दीहुई पंक्ति में स्पष्ट रूपसे वर्णन 

की गई है:- 

नित्यों धर्म: सुख दुःखे त्व नित्ये। जीवो नित्यः हेतु रस्य त्व नित्य॥ 
वही गांभीयं और वही नित्यता एक अंग्रेज कविने इस तरह 

वर्णन की है 

|. 86९7 गाव वक्त पी 6 छद्य8 08वप्रांए : 

7 ए056 80वें $0प्राव हक ॥6 ३8 वैपाए, 

“जब तक में मोहकी अवस्थाम था मुझे यह मास होताथा कि 
जीवन सौंदय रूप है; परन्तु वह मोह नष्ट होनेपर जाग्रृत 
अवस्था में माठ्म हुआ कि जीवन कतव्य स्वरूप है” | इस कवितासे 
भा थोड़ा अधिक सूक्ष्माविचार करने वाला मनुष्य यह निश्चय कर 
सकताहै कि अन्तमे कर्तव्य निमम्म जीवन सुन्दर जीवन भी बन 
सकता है | आदशे रूप मानवजीवनभ. सोंद्य और कतेव्यका 
विरोध न होते हुए उन दोनोंका एकीकरणही होता है । 

कतेव्य के विचारसे मिलता हुआ ओर उससे परस्पर आधार 
संबंध रखनेवार विचार “ हक-अधिकार ? का विचार है। 
प्रत्येक मनुष्य के अमुक हक-अधिकार होते हैं । जैसा कि जीनेका 
अधिकार, पेट भरनेका अधिकार, कपड़े छत्ते प्राप्त करनेका अधि- 
कार, कानून की दृष्टिसे समानता का अधिकार । यहद्द प्रत्येक 
अधिकार उससे संबेध रखनेवाले कतैव्यपर आधारभूत है। मनुष्य 


का जीने का अधिकार है; परन्तु उसके साथही उस का कतेब्य - 
ने 
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है कि दूसरों क उस अधिकार का वह स्वीकार करे; अर्थात्‌ 
सीधी या टेढी रीतिसे वह किसीकी हिंसा न करे यह उस का फजे 
कर्तव्य है | उस का पेट भरने का अधिकार है, तो उसके साथही 
सीधीया टेढी रीतिसे खात्र वस्तुओं के पेदा करने के काम में 
मदद देना उस्त का कतेव्य हैं | यदि कानुन में समानता का हक 
उसको इृष्ट हो तो उसको चाहिये कि दूसरों के उस हक का वह 
स्वीकार करे | हक और फर्ज-अधिकार और कर्तव्य-सदैव साथ 
साथ ही विचार के विषय होते हैं । 

वहुत से देशों में ओर सच कहें तो बहुत से लोगों में कर्तव्य 
से विरोध रखते हुए एक विशेष विचार का स्वीकार होता है। 
यह कतेव्य की उत्तमता वा कर्तव्य के मूल्य का विचार है। यह 
मान लिया जाता है कि मनुष्य अपने कृ्तेव्य से विशेष भी कुछ 
कर सकता है। जिन कायो के .करने के लिये मनुष्य कर्तव्य के 
विचार से बंधा हुआ नहीं है वे यदि अयस्कर होंतो वे अमुक 
उत्तमता या अमुक मूल्य रखनेवाले काम माने जाते हैं; ओर जो 
काम हमारे कतेव्य हों उनको न करने से अमुक अनुत्तमता या 
अमुक मूल्य क्षति प्राप्त होती है । मृल्यवान काम करनेसे चार छाभ 
हो सकते हैं | उस काम के कर्ताका आत्मगौरवका माव बलवत्तर 
होता है; जिनके भलेबुरे अभिप्रायक्री उसको दरकारहो उनसे उसको 
प्रशंसा मिलती है, उसके काम औरोंकेलिये अच्छे दृष्टान्त रूप होते 
हैं, जोर नीतिकी प्रगति के पोषक बनते हैं; और अन्त बहुतसे 
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चर्मोक्रा यहमत है कि अमुक उत्तमता या मूल्यके काम करनेसे 
भविष्यपर प्रभाव पडता है, जैसाकि पुनजन्म होनेपर मनुष्यकों 
अमुक योनिमें जन्म होता है, अथवा मोक्ष साधन के कार्यमें 
उसकी सहायता मिलती है । नीतिशाख्त्रम शाखीय:दृश्टिसे देखनेपर 
उत्तमता या मूल्यका यह विचार शायदही हृढतासे सत्य कहा 
“जासके; क्योंकि शासख्रीय रीतिस कथन करते हुए हमें कहना ही 
पडेगाकि मनुष्यसे जोकुछ होसके वह सब करना उसका कत्तेव्यही। 
है। कत्तेन्यकी कोंटिमं समावेश न होने परभी उत्तमता और 
मूल्य रखनेवाली शायद्ही कोई वस्तु बाकी रहती हो। यहभी 
संभव है कि कुछ छोगोके विषयमे उत्तमता और मूल्यके 
अंकलका यह विचार हानिकारक भी होजाय; क्योँक्रि उसस यह 
सूचित होताहै कि वे यह मानकंगे कि कुछबातें ऐसी होती हँ 
कि उनको वे चाहे करें वा न करें तोमी उनका चारित्य अनव- 
लिप्त ही रह सकेगा | परन्तु कुछ अन्य छोगोंके लिये ( और 
यहवग बडाहोनेका संभव है ) उत्तमता या मूल्यके अकनका 
यह विचार स्वीकार करनाही ठीक होगा। उसविचार के स्वीकार 
के आधार परही मान ओर खिताब दिये जाते हैं, उसके आधार- 
परही प्रशंसनीय छोक सेवा करने वाके महापुरुषोंकी यादगार 
के प्थक्‌ प्रथक्‌ स्वरूप बनते रहते हैं । 

. जीवनके आदशे अथवा नेतिक उद्देश्यमें क्या क्या बातें रह्दी 
हुई हैं, इस विषय पर विचार करनेसे माछ्म होगा कि स्त्रियों व 
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पुरुषों में से बहुतसे देनिक जीवनके उपयोगी मनन भिन्न कर्तव्य 
क्या हैं उसका एक मतसे ओर निश्चित रूपसे स्वकार करेंहैं, 
तथापि समग्र जीवनका क्या आदर्श होना चाहिये इस विषय में 
उनका एक मत नहीं होता है | नीतिशास्रमं महत्वपूर्ण प्रश्न यहीं 
है। यह प्रश्न प्थक्‌ प्रथक कतव्य बताकर निश्चय करनेका नहीं, 
परन्तु समग्र जीवन का आदर्शक्या होना चाहिये इसका निश्चय 
करने का है | केवल प्रथक प्रथक्‌ कर्तव्य प्रदर्शित करनेसे छोगोंको 
संतोष नहीं द्वोता है; जा महत्वका ज्ञान वह ढूंढते हैं वह इन 
कतंव्योक। क्यों स्वीकार होना चाहिये इस प्रश्नके निराकरण रूप है। 
कर्तव्यों को व्यवस्थित कियाजाय, जीवन अमुक एक साध्य वस्तुके 
साथ सुसंगत जियाजासके, जीवनकी भिन्न 'भिन्न प्रवात्तियां एक 
दिशाओं ओर अमिमुख कीजाकर जीवेत साफह्य पिद्ध हो सके 
ये बाते महत्त्व पूर्ण हैं; क्प्रोकि' एकही सुरुय साध्यका स्वीकार 
होने पर अलूग अछग कर्तव्य व्यवहार के प्रसंगवशात्‌ अनुमित 
किये जाकर चुन लिये जासकते हैं | जीवनका साध्य अथवा जीवनका 
महत्त्वपूर्ण आदेश कुछ छोग एक बताते हैं और कुछ दूसरा; कुछ 
छोग आनन्दको ढूंढतेहैं; तोकुछ निवृत्ति अथवा शान्तिकी इच्छा 
करते हैं; कुछ लोग हितकी प्रवृत्ति में मग्न रहते हैं, तोकुछ आत्माकी . 
उन्नति में दत्तचित्त रहते हैं; कुछ ईश्वरके साथ एकता के अमिलाषी 
होतेहैं तो कुछ त्द्लेक्य का प्रतिपादन करते हैं। यह माना जाताहै 
के ऐसेहदी किसी सामान्य आदरमें से जीवनके दैनिक कर्तव्य व्यव- 
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द्वारके प्रसंगम चुन लिये जाते हैं | यद्यपि ऐसा होसके या नहीं 
यह एक संशयगस्त ग्रश्नहै, तथापि इतना तो कह सकते हैं कि जो 
रोग आरोग्यमय सबल नेतिक जीवन विताना चाहें उनको अपने 
चित्त; किसी खास आदश अथवा साध्यके निश्चितरूपसे संभालछे 
रहना चाहिये। ऐसे आदशके विषयके सामान्य प्रश्नोंका विचार इस 
उस्तकक दूसर भागम कया गया है| इनमंस पाश्चिमर्म कानस प्रश्नाका 
स्वीकार हुआ है और पूव॑म कोनसे प्रश्नोका इसका विवेचन इस 
भागमें किया गया है | माछूम होता हे कि जगतके बडे सुधारकों 
ने संदेव अमुक आदशोका उत्साह पूर्वक स्वीकार किया है, उस 
उत्साहमें उनकी सबल श्रद्धा होती ढे, उस उत्सांहको वे अपने जीव- 
नभ ओत प्रोत करदेते हैं; उस उत्साहकी उनकी अमुक धार्मिक 
अद्भासेमी सबल पुष्टि होती है | विशेष करके प्राचीन समयमें ऐसे 
सुधारक लोग धर्म प्रवतक होकर विख्यात हुए थे | इस लिये शाप्नाय 
रीतिसे प्रतिपादित होते हुए नेतिक जीवनका धार्मिक जीवनसे क्या 
संबंध है इस विषय का भी विचार करना चाहिये । 

बहुतसे छोगोंके विचारमें नीति और घम संछूम्न रहते हैं, 
उनके विचारमें नीतिमान्‌ होना और घर्निष्ठ होना बराबर हैं क्योंकि 
सामान्य रीतिसे माना जाता है कि धर्म में नीतिके सब नियमोंके 
उपदश का समावेश होताहै । धर्मनीतिसे सवंथा आधिक व्यापक है; 
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फ्या|क घमक काय।र्म घनका 'क्रयाआ। तथा धर्म$्न आचाराका समा- 
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वशभा हाजाता है। तथा।प उच क्रियाजा आर आचारा का पालन 


पी कह 
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न करनेसे मनुप्य अनीतिमान्‌ नहीं हो जाता हैं। नीतिधमकी सेक- 
लना मुख्य मुख्य वातों में छाभकारक हुईं है, उसका कारण यह 
है कि धर्म जब किसी अच्छे कामको पृष्टि देता हैं; तब नीतिमय 
जीवन का तॉत्त्विकमाव अथवा उसका गांमीर्य बहुतबढ जाता है | 
जिस तरह वाह्मप्रकरतिके शात्र केवक घटनाओंके कार्यकारण संबंधों: 
का प्रतिपादन करके संतुष्ट होते हैं, इसी तरह आंतर प्रकृतिका यह 
एक शास्र अथवा नीतिशास्र शास्त्रीय रीतिसे केवछू नेतिक प्रसेगोके. 
संबंधर्भ जीवनके मुख्य आदशेकी संकलना करके ही संतुष्ट होता है । 
परन्तु हमारी धार्मिक श्रद्धाएं इससे जागे जाती हैं। वे अ्रद्धाएं वाह्म एवं: 
आंतर सृश्टिकों अधिक व्यापक और उच्चतर तक्तोंके साथ अन्तिम 
एक्य रखती हुईं बतलाती हैं | इसका उदाहरण ईश्वर विषयक [विचार 
आर जात्माक अमरत्व |वंषयक विचारके स्वीकार म हम मिल सकत्ता 
है। यह माना जाता हैं कि जब हम किसी नेंतिक नियमका पालन करते 
हें तब हम किसी प्रकारके मनुष्बक्ृत नियमका पालन करतेही नहीं, 
परन्तु इंश्रेच्छा का पारून करतेहैं, जगतके तात्विक और अन्तिम 


सत्यका पालन करत है, अमुक नित्य सत्यका साध्य गिनते हैं, और पु 
अतम उसस शथज्यान्त श्राप्त करना चाहत हैं | इसी प्रकार आत्मा 


अमरह यह विचार नांतिका गांसीय बढानके कार्यमं हमारा सहा- 
यक ह।ता व | जब यह माना जाय के आत्मा अमरहे तब यहमभीं 
माना जायगा के जावनका वृत्त छुहिक हितमें ही परिवेशित नहों- 
कर पारल[|किक हिताका्ी अपने में समावेद्य करता है और इससे 
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जीवनके आदशका स्वरूप अधिक व्यापक बनसकता है । जिस 
उन्नतिकी सिद्धिके लिये हमारा ऐेहिक जीवन पर्याप्त नहीं है वह 
उन्नति यदि आत्मा अमर होतो अन्य जीवनमें सिद्ध हो सकेगी 
यह धार्मिक श्रद्धा बहुतसे छोगांके नेतिक प्रय्ञोमं सबरछू उत्साहकी 
प्रेरणा करती है । 

एक और रीतिसेमी धर्म नीतिका सहायक हो सकता है मनुष्यके 
संवेदन और भावनाओं द्वारा धार्मिक क्रियाओं ओर प्रार्थनाओंके 
प्रसंगम एकत्रित हुए स्त्री पुरुषोके मनमें अमुक प्रकारकी ऐक्य 
भावना उत्पन्न होती है। घर्म नीतिकों अमुक उत्साह और बल 
देता है। परन्तु इसी विषयम नीतिको घम से बहुत सावधान रहना 
चाहिये क्‍योंकि यह उत्साह और ये भावनाएं यदि नीची पंक्तिके नीति 
विचारोंके साथ एकवार संल्म हुए तो फिर वेही अधिक शुद्ध और 
उच्चतर नीति विकास के विरोधक तत्वभी बनजाते हैं | अक्सर 
जिन आचार विचारोकी उपयोगिता नष्ट होगई हो, वे जाचार 
ववेचार व्यक्ति और समाजको हानिकर होनेपरमी धा।्भिक भावनाके 
बलपर बने रहतेहेँ और समाजके नतिक जीवनके आरोग्यमय 
विकास को राकदेते हैं । इसलिये यह एक ऐसी बात दे कि उसमे 
नीति और धर्भको परस्पर सहायक होना चाहिये | जिस तरह धर्म 
नीतिको बल देताहै, उस तरह नीतिको चादिये कि वह घर्मको 
बल दे | जिस तरह धम नीतिको विशुद्ध बनाताहे उसी तरह 
गीतिको चाहिये कि वह धर्को विशुद्ध बनावे | निम्न प्रकारक 
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ध्यात्मिक जीवनका अनुसरण करनेवाले धार्मिक आचार विचारों 
के जो अनुप्योगी अंश समाजमें प्रवेश कर गये हो उनको प्रगति 
शौल गुद्ध नीतिने निकाल देना चाहिये। इस विषयर्म अनिष्ट परि- 
णाम स्पष्ट रूपसे एक प्रसंगमे उत्पन्न होताहै। धर्मके आचार विचार 
परजों सामाजिक वंगींकरण हुए हो उनका जब अमुक हृढ समूहों 
या जातियोंके रूपमें विकार हो जाय तब उसका परिणाम उत्तम 
जादर्शों के अनुसार नहीं होताहै | जब धर्मके मिषसे कोई मनुष्य 
दूसरे के अयकरनेम रुकजाय तब यह केवल नीति का ही विरोधी न 
रहकर स्वयं घमके रहस्यस भी उसका विरोध होताह | समग्र जन- 
समहका हित व्यक्तियां के अथवा व्यक्ति समूहाके दितसे बढकर 
हैं, यह धर्मका रहस्य है। इसलिये यह आवश्यक है कि धर्म में 
रहे हुए नीतितत्व निश्चठ न होकर नीतिविकास जिस दिशाम होना 
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चाहे उसके अनुकुर रहने चाहिये; ओर जेसे ऊपर कहाहे नीतिके 
आदशभी घमसे संल्म होने चाहिये । नीतिको धमं५ सहायता मिलनी 
चाहिये कि जिससे उदात्त धार्मिक भावनाओंसे ओर पाप पुण्यके 
विचार द्वारा प्राप्तहुए उत्साह से नीति जावनके सतत बरू मिलतारहे। 

इस पुस्तक के शाखीय और व्यवस्थित भागमें ग्रवशकरनेसे 
पहले नीति जीवन किस प्रकार शिक्षित हो सकता हैं इस बात 
का स्वर्प विचार करें। यह तो सब स्वीकार करेंगे कि नीतिमय 
वर्तेन रखनेते ओर सच्छील धारण करनेसे पहले ये दोनों किस 
किस बातमें रहे हैं यह ज्ञान दम दोन चाहिये । जब हम देखते 
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हैं कि बहुतसे छोगोंको नीति संबंधी विचार प्रसंगवशात्‌ अव्यव- 
- स्थित स्वरूपमें उपल्ध होते हैं ओर सच्चा उदात्त चारित्य रखने- 
वाले मनुष्यकी संख्या बहुतकम होतीहै, तब हमारी शिक्षादेने 
वाली संस्थाओंम नेतिक शिक्षादेने की आवश्यकता का हमें भान 
होता है । नेतिक शिक्षा देने क | «4 स्थान गृह है, और 
वहीं उसका आरम्भ होना चाहिये | इसी प्रकार धर्मके नेताओं 
धर्म गुरुओं धार्मिक सुधारकों और धर्मके विषयर्म उत्साह रखने- 
वाले अन्य अग्नसर विचारकों को चाहिये कि वे धर्मनिष्ठ मनुष्यों 
को नीजिशिक्षण मिलता रहे इस ग्रकारके उपदेश का प्रचारकरें । 
परन्तु इस विषयम केवछ अनीतिका ज्ञानही पयोघ्त नहीं हे यह बात 
सुविदितहे | इस ज्ञानको आचारणमेंलाना चाहिये, परंतु आबाछ 
वृद्ध ख्री पुरुषों को अच्छे जीवनमें प्रवृत्तकरनेका काम इतना सरर 
नहींहे जितना उस जीवनके विषय का ज्ञानदेनाहै । सह॒वर्तनमे 
अबात्तिके लिय जो आवश्यक बात है वह उत्तम चरितेंका जनुकरण 
है। नीतिविषय में औरोंका सुधारकरनेके लिये एकही राज मार्ग है; 
चह यहकि उनपर हम सदवतेनका प्रभाव डालें, हम अपना जीवन 
अच्छा रक्खे ओर हम अपने आदशे विचारोंकों व्यवहारमें छावे | 
माता पिता गुरु ओर धम प्रवर्तकीका अधिकसे अधिक सबर प्रभाव 
उनके उदात्त चारित्य में रही हुई जादुई चुंबक अथवा आकृषेक 
शक्तिमें है | जहां यह बात न हो, विकात्षित होते हुए बालकों के 
मस्तिष्क पर योग्य ओर दृढशासन करनेका काम बड्डेंका हाना 
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आह 


चाहिये | जहां इसरीतिके अच्छे नमूने दोतेहैँ, वहां कर्तव्य एक 
तरफ सुखावह बनजाता है, अथोत्‌ वहां नीति और धर्म समान 
रीत्सि छाभकारक होतेहेँ । इसप्रकार नेतिक शिक्षण में नेतिक 
ज्ञानके साथ नैतिक विचार का साहचर्य बहुत आवश्यक है बुद्धेक 
साथ हृदयकोमी विकसित करनेवाला शिक्षण बहुत आवश्यक है, 
ओर इसलिय अच्छी आदतें डाल्सके ऐसे अच्छे नीति जीवनों के: 
प्रभावा का अस्खलित प्रवाह हमारे जीवनमें चलता रहना चाहिये ॥ 


अथम भाग 


300 पल 
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मं, मिं, आऔ6प्88375 03४७.)7 000 (०७ छरए ५7. 
“तत्वज्ञान साहित्य ओर कछाकी जगतकी संपत्तिमें हमारे 
प्राचीन ऋषिधुनिओन जो भाग दिया है उसके लिये हमें बडा भारी 
ओर उचित अभिमान है। प्राचीन कारुकी मानसिक उन्नतिको 
फिर प्राप्त करना हमारा मुख्य आभिमान हमारा परम कतेव्य 
ओर हमारी उज्वरू कीर्ति समझना चाहिये | पश्चिमका वातावरण 
उत्साह पूर्ण मानसिक जीवनसे प्रवात्तिमय हो रहा है | जब हमोरे 
समाजका जनसमूह हमारे पूर्वजोंके दियेहुए विचारस्वातब्य और 
प्रतिमाशाक्तिके उदाहरणोंको स्तुत्य और अनुकरणीय न मानकर, 
उनके उपदेशोका अन्धश्रद्धासे अनुसरण करके निश्चक और रूढ 
प्रकारका जीवन व्यतीत करनेमें संतुष्ट रहा है, तब पश्चिमका प्रत्येक 
उत्साही मनुष्य किसी न फिसी नये सत्यका अन्वेषण करना अपना 
परम धर्म समझता है । ? 


अआ्रीसान सरकार महाराजा गायकवाड-. 


अथस जअजकरण 


जात ««५....25.......2......._+ 
पाश्चरातद्य नीतिशास्त्र 


पूर्वक साहित्य और इतिदासमें जो मुख्य स्थान रामायण 
और महाभारतकाहे वही स्थान पश्चिमके साहित्य और इति- 
हासमें औक देशके प्राचीन महाकाव्य 'इलि्यिड' ओर “ओडिसी” को 
दिया जाता है । नेतिक जीवन केसाहोना चाहिये सदगुण क्या और 
दु्ुणक्या, मनुष्यकेलिये आदर्शनीवन केसाहे।ना चाहिये, इन बातोंके 
संबंधर्म अनेक शताव्दिओंसे आजतक पश्चिमके तलकज्ञोंके ध्यानको 
आकर्षित करनेवाले प्राराभिक विचार उन्हीं महाकाव्योंम मिलतेहें | 
उन महाकाव्योमें सहनशीलता घेये, शोये, विनय और मिताहारित्वके 
गुणोंका निरूपण काल्पनिक अथवा संमवतः पौराणिक बीरपुरुषों 
के जीवनचरितों द्वारा कया गयाह ै| इनकाव्येमे वातावरण और 
सामान्यरूपरेखा, और विशेषताएं ग्रीक समाजके अधिक सभ्य और 
श्रीमान्‌ छोगेंके रहनसहनसेलेकर वर्णन कियेगवेह और विशेष 
करके ज्ायदयोद्धा और राजद्वारी मागसे लियेगयेहैं | तथापि गरीब 
वर्गेमं और विशेषतः कृषकवर्गेमें प्रचालित प्रबछ विचारों का कतई 
विस्तरण नहीं हुवाहै । इन विचारों की चर्चा हीसाओोडके ग्रेथोमें 
न्यायके विचारोंके अंतगत हुई । पछिके जमानेगे नौतिशाखके 
अभ्यासको पद्ार्तयुक्त बनानेके हिये कियेहुए अनेक प्रयत्नोंमे इन 
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काव्यों में वणन कियेहुए विचारोंका बारंबार उपयोग कियागथाहै |. 
प्रकिलोगके मुख्य सदगुण सहनशौलता घैये, विनय, और मिताहा- 
रित्व, प्रश् और समान भाव इंसाई नीतिमें थोडेसे अतरके साथ 
लियगयेहें । नीतिशासत्रके कुछ प्रश्नोंकी चर्चा सोफिस्टलोगोने अ- 
वश्य की थी तथापि पश्चिममें नीतिशाखका सच्चा प्रारंभ सोक्रेट्िसके 
उपदेशोंसे हुआ ऐसामाननेमें कोई दोष नहीं है । 

पूर्व और पश्चिम खंडके प्रत्येक शिक्षित मनुष्यकों सोक्रेटिस का: 
नाम प्रायः सुविदितहींहे । और कारणोकों अल्गरक्खे तामी अपने 
उपदेशसे नवयुवर्कों को बुरेमार्ग पर लेजानेका दोष उसके ऊपर 
रक्खागया और कृति जहर पिछाकर उसके प्राण छिये गये इस 
कारणसे उसका उपदेश क्याथा इसके संबंधर्भे कुछ विचार करनाहमें 
उचितहै | पोराणिक ग्रीक देव देवियां और उनके काह्पित दुराचारों। 
के संबंधर्म प्रचालेत वहम और विचारोंको अन्ध श्रद्धासे पकड़े 
रहना ठीकनदीं इसआशयका सोक्रेटिसका शिक्षण था । पुराने 
विचार वाले उसके विरोधियों की दृष्टिम यह दोष अनुचित न था। 
इसके अतिरिक्त “ सद्‌गुण क्या” यह महत्व युक्त प्रश्न प्रथम उसीने : 
उपस्थित किया और “ ज्ञान सदूगुण है ”” यह सामान्य उत्तरमी 
उसीने दिया। सोक्रेटिसके पीछे की ग्रीक देशकी नीति की सब 
पद्धतिओं में इस उत्तर का थोडा वहुत प्रभाव देखा जाता है | इस 
उत्तर का अथे यह है कि जब किसी मनुष्यको यह ज्ञान होके मेरा 
कर्तव्य क्या है तो वह नीतिपरायण होता है। सब दुराचारोंका मूल- 
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सश्ञानही है। सेक्रेटिसका शायद यह भी मत था की 'सदयुणजश्ञान 
है ! इस सूत्र इससेमी विशेष अर्थ रहा हुआ है | उसको पूरा 
निश्चय हो गयाथा कि संपूर्ण ज्ञान की अवस्था प्राप्त होंनाहीं आदशे 
जीवनका रहस्य है| सत्कार्यों की परम्पराम नहीं परन्तु अनन्त 
तत्त्वों के ध्यान तथा मननमें जीवन की महत्त। और परम आनंद हैं । 
सोक्रेटिस के पीछे की अंक देश की नीति की पद्धतियों की गति 
इस दिशाकी ओर विशेषरूपसे देखी जाती है । खुद सोक्रोथ्सिका 
जींवन उस सूत्र क अनुसार था या नहीं इस संबंधमें कुछ निश्चित 
घटनायें उत्त समयके इतिहाससे उपलब्ध नहीं होती हैं । 

मनुप्य के मनका ओर जन समाज का निरीक्षण किये विना 
सच्छा क्या ओर बुरा क्या इस बातका ठीक खयाल हमें निश्चित 
रूपसे नहीं होसकता हे, और वेसा खयाल औरेंको दियाभी नहीं 
नासकता है । यह महत्वपूर्ण सिद्धांत प्रथम प्लेटोके ग्रंथो में ही दृष्टि 
गोचर होता है। इसके उपरांत अेयवस्तु विषयक हमारा विचार 
वस्तुओं के तत्व स्वरूपके साथ किसप्रकार का संबंध रखता है 
यहभी हमें देखना चाहिये । मनुष्यके स्वभावम भिन्न भिन्न व्यापार 
वाली अनेक शक्तियां हैं | इन सर्व शक्तियों में बुद्धिका स्पष्ट रूपसे 
प्रधान स्थान है, क्योंकि और शाक्तिओं के मार्ग दिखाने की और सत्य 
को पहचाननेका काम बुद्धिका है । बुद्धि आज्ञाओं के पालन करने 
का काम उसकी सद्दायक प्रोक्ताहक चेतना शाक्ते का है। इसके 
अतिरिक्त मनुष्य में भाव ओर आवेश भी दोते हैं। ये दोनों 
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ब्तना शक्ति और जावेश की शक्ति- 
जे हें पी निय दे 
श्र इककं या न रह इसका कोई नियम नहीं 
ध्यो 4 हक चेतना शाक्त आर आवश गगाक्त 


इनतीना से मनुष्य का मानसिक स्वभाव निर्मित होता है यह 
प्लेटों का मत सांख्य दशन में सत्व रजस्‌ तमस्‌ इन तीन गुर्णोके 


भद्‌ से मिल्ताहुआ है । सद्गुणी मनुष्य में उक्त सर्व शक्तियां संपूर्ण 
ऐक्य भाव से अपने अपने कतेव्य करती रद्दती हैं। प्रत्येक शाक्ति 

'को अपने क्षेत्रमें उाचित स्वातंत्य दिया जाता है, और बुद्धिकी 
सर्वोपरिता का स्वाकार होता है । इस प्रकार व्यक्तिके मानसिक 

पृथकरण होसकता है | इसीतरह समाजके तीन वर्ग 

या विभाग किये जा सकते हैं | मानसिक जीवन में जो काये वृद्धि 
करती है वह काये सारे समुदायको उनके कत््य की ओर प्रेरित 

करना और उनको योग्य नियंत्रण में ररू ना यह है, यह कार्य इच 

-तीन वर्गों से रक्षकों जथवा राज्यकताओं का वग करता है | योद्धावग 
चेतना शक्तिका स्थान छेता है। यह वे राज्यकर्ताओंकी आज्ञाका 
व्यवहार में पालन कराने में उनका सहायक होता है। जैसे हृदयभाव 
व्याक्ती जीवन में आवश्यक है वेसेही कमकार और कार्रागर छोग 
समाज जीवनका उपयोगी अंग है। इस तीसरे वर्ग को नियंत्रण 
में रखनेकी आवश्यकता है। नीतिकी दृष्टिसे प्रत्येक मनुष्य अपनी 
'बुद्धि जिसकाये में उसको प्रेरे वहकाय करना और रक्षक, क्षात्र ओर 
'कारीगर इन तानाम स जिस वगेका वह हो उप्त वर्ग के सभ्य्की 
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होसियतम जो कर्तव्य आवश्यकहो उसको करना, जो मनुष्य इस 
प्रकार जीवन व्यतीत करे वह आपने कर्तव्यका परिपालन करता है 
एसा प्लेटोके मतानुसार नीतिकी दृष्टिमें हम कह सकते हैं । 


नैतिक जीवन किस प्रकारका होना चाहिये इस संबंध में 
निणेय करनेके लिये जीवन में सुखका क्या स्थान है इसबात का 
निश्चय करना होगा। इस प्रश्नपर प्लेटोने अपने ग्रंथ में अवलोकन 
किया है, ओर जुदे जुदे विचार प्रदर्शित किये हैं । प्रारम्भम तो 
उसका मत यह था कि जिस वस्तुर्म सुख मिलूसके वही शय वस्तु 
है; अथीत सुखकी प्राप्ति और दुःखका त्याग यही मनुष्यका नैतिक 
साध्य होना चाहिये । पछिसे उसको इस मत में रुचि न रही और 
उसकी तरफ उसकी इतनी अरुचि होगई कि उसके बिल्कुल विरुद्ध 
मतर्का उसने अवलंबन किया | वह मानने छूगा कि जो वस्तु सुख- 
करहो वह अयस्कर कभी नहीं हो सकती | उस समय उसको 
माद्म हुआ के त्यागियाकी तरह शर्रारका ध्यान करने और सांसा- 
रिक बासनाओंकों दबाने में आठशे जीवन रहाहुआ है। रन 
दोनों अन्तिम और एक दूसरे के बिल्कुक विरुद्ध अमिप्रायेकि 
अवलूम्बनका पारिेणाम यद्द हुआकि अन्त में सुखका सच्चा स्वरूप 
क्याहे यहबात उसकी समझ में आने लगी | उसने समझ लियाकि 
मिन्न मिन्न साधनों द्वारा सुखकी प्राप्ति होसकती है और अच्छे या 
बुरे केसे साधनों से सुखकी प्राप्ति होती है उनके अनुसार नैतिक -. 
इष्टिसे सुखके प्रकार निर्णीत हो सकते हैं | अब भच्छा सुख जार 
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बुग सुख ऐसे सुखके भेद होते हैं इस निश्चय पर छेटों आता है। 
फिर एकबार अन्तमें इस प्रश्न के संबंध उसने विवेचन किया है । 
वह कहता हैं कि सुख परम और आतिम श्रेय वस्त नहीं होसकता 
हैं क्‍्यकि सुखके मिन्न भिन्न और परस्पर विरोधी अनेक 
स्वरूप होते है | सुखक्षणिक और अनित्य है | एक प्रकारका सुख 
भोगने के छिये अन्यप्रकार के सुखका त्याग करवा पड़ता है; एवं 
सुख बहुत समय तक उद्र नहीं सकता है समय समय पर उसमें 


पारबतन हांठदा रहता है | परम श्रयवस्तु एसी क्षाणेक आर आनित्व 
चहां हं।सकती है | इंच कारणात छुख परम जार अन्तम अश्रयक्‍ातु 


नहा ह सकता है, यह बात अन्तम छठ का प्रकट हुईं। सुख साक्षात्‌ 
हक 


परमश्रय वस्तु है इस वाद के विरुद्ध छेटोका यह विवेचन उपयोगी 
आऔर महत्व का आश्षिप हैं | छेटो के मत के अनुसार परम श्रेय वस्तु 
संपूर्ण नित्य और स्थायी होनी चाहिये । सम्पूर्ण अयमें ज्ञान और 
सुख दान। रहे हण्ह, परन्तु इन दानाम ज्ञानका स्थान उच्चतरह [ 


ज्ञान बेये मन। संयम और न्याय इनचार सद्गुणोंपर हैेटो विशेष 
भार रखता हे | दुश्मनेंकों भी कुछ छाभ देना उचित हो तो वह 
उनका देनेम न्याय बुद्धि रहीहे | न्‍्यायके कामम खानगी संबंधोका 
विचार तक नहीं होना चाहिये । नेतिक दृष्टिसे मित्रताकि आब- 
इयकता और उसकी उपयुक्तता उसने स्पष्ट रीतिसे दिखालाईहै। 
असत्य बोलनेसे मनुष्य घोका खाताहै | आपने हार्थोसे अपने जीवन 
का नाश करना यह ईश्वर प्रति आपराध करनांहै, ऐसा उसका 


मतभा और वह जआत्महत्याके विरुद्धथा,। 
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अपनी अध्यात्मविद्याके साथ अपने नीतिशांखका . संबंध 
प्टो किसतरद्द दिखछाताहै, इस बातका इस पुस्तकम वा चोडा 
विवेचन करने की आवश्यकता नहीं हूँ। वस्तुआक तात्विक स्वरूपके 
सामाध्य मन्मका उत्तर उसने अपनी आध्यात्मिक विद्यार्न दियाहे इसे 
संबंधर्म यहां इतनाद्दी कहना पर्शप्त होगा कि उसके मनन सृष्टिका 
तेत्वस्वरूप परमश्रेयसे एकरूपह; अथोत्‌ वस्तुओं के अंतिम ;तत्त्व- 
जीति के साथ एकाकार हैं। तल्वस्वरूप वस्तु नंतिकहे । 

छेंटो के कुछ मतोंका रूमूछ खंडन करने स ऐर्स्टोट 
विख्यात हुआ हैं| छटो के उन मर्तोको तोडन के छियें उसने 
कोशिश की है। तथापि उसका सामान्य विचार और उसके प्राथमिक 
रे र मूलसिेद्धांत प्लेटा के प्राथमिक ओर मूल सिद्धांतों से मिलते 
हैं | एरिस्टोयटलका शिक्षणमी इसी मतलबका था कि प्रत्येक 
अवयव अपना अपना काय करे और वुद्धिकों प्राधान्य 


देकर उसको जीवनका हेतु बनावे, इसी का नाम आदशे नेतिक 
जीवन है । मनुष्यका समाज के प्रति यही फर्ज है कि समाज के 

] च बिक [३ 
एक अंगके रूपभें उसका जो करतेंब्य हों उसकों पराकरे। मनकी 


शक्तियाँ का ऐरिस्टोटलका प्रथक्वरण प्लेटोके प्रथकरण से अधिक 
सूक्ष्म हैं । उसने स्पष्ट रीतिस बताया हैँ कि अपने आप बुद्धि पूवेक 


िलमप अल 


निश्चय करके मनुष्य जो काम करे ओर जिन में बाहर का दबाव 
या मजबूरी न हो उनही कार्मोमे अच्छे बुरे का भेद होसकता है । 
इस सिद्धांत पर उसने विशेष भार दिया हे जेसे मनुष्य में रहे 


कक 


हुए भाषा आवेशा आर शक्तियों को स्वच्छेदतासे काम करने से 


ज्क 


पश्चात्य॑ नीतिशाख ३५ 


रोकना चाहिए उसी तरह उनको विर्कुल दबा देनाभी नहीं चाहिए। 
-किसीबात का अतिशय नहीं होना चाहिये । अतिका सर्वत्र त्याग 
होना चाहिये, पत्येक बातमें मध्यम मांग को ग्रहण करना चाहिये । 
इस मध्यम सासे की मयोंदा को संसारक विशाल अनुभवशील 
बुद्धिमान्‌ लोग ही निश्चित कर सकते हैं। 


इश्वरन सृष्टि की रचना इस प्रकार की है कि उसमें प्रत्येक 


(के का. 


मनुप्य को अपनी स्थिति और* संयोगों के अनुसार अमुक्त कार्य 
करना प्राप्त होता है | समग्र सृष्टि की रचना का एक अंग होनेके 
कारण मनुष्य को अम्ुुक कत्तेव्य करने परही अंतिम लुख मिल्स- 
कता हैं। सदगुणी मनुष्यके आचार विचार हमेशा समान जार सुर्स- 
' गत होते हैं । मनुष्य जन्मसे ही अच्छा या बुरा नहीं होता है । 
परन्तु प्रयास और अभ्यास से अच्छा या बुरा बन जाता हैं | सदगुणी 
जीवनका अर्थ यह है कि अच्छी जच्छी आदतें डालकर सत्कृत्यों 
मे प्रवृतिखना । अच्छे काम करने की आदत डालनेसे मनुष्य 
सदगुणी बनताहै | ऐसी आदत धडालने के लिये हमें समय समम 
पर अच्छे काम करते रहना चाहिये | हर समय अच्छे काम 
करने से हमारा चारित्य बनता है। आदश चारिव्य में 
क्या क्‍या सह्दुण होने चाहिये और उसके क्‍या छाक्षण 
होते हैँ इस विषय पर ऐरिस्टोटक ने कंबा चोडा विवेचत 
किया है । यहां तो उसका थोडासा सार ही दिया जायगा । भय 
उत्पन्न करनेवाले प्रसंगोम भेयेका अवरूबन करना उचित हैँ उस 
समय भीरुता या अतिसाहसिकता अयोग्य हैं ) हमारी बासना- 
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पु 


काबूम॑ रखने के लिये मनः संयमकी बहुत जरूरत है 
प्र 2 ी चै ी ०2 ०७ 4. 
खराब वस्तुओर्मे आसक्ति ओर अच्छी वस्तुओं में अमर्या! 


| 
द्वेत 
आसक्ति इन दोरनोंका त्याग करना अच्छे भमनुष्यके लिये उचित 
€ ; किसी मनुप्यकी उदार वृत्तिका तारतम्य उसकी आर्थिक 
स्थिति हैं। अपनी आशिक स्थिति 
प्रमाणन दूसरेंका भत्य करनेके स्तुत्य उद्देश्य से सुपात्रकों 
याग्य प्रमाणन आर उचित समयपर दान देना उदारता हं | उदार- 
तःझ याओिप्कार करनेके उपरान्त धनका अनुचित आइम्बर 
करके निरथंक व्यय न करते हुए और दूसरी तरफ कंजूसीके 
दुर्गणन न फसते हुए अपने वेभवका सदुपयोग करना श्रीमानोंको 
डचित हैं | अपन लिये सकारण उच्च मत आर मान रखनेदाला 
नुप्य अताप। आर गोरबवान कहलाता 6 | वह मानता हं कि 
अयनी छजन्यताके कारण हम को मान और सत्कार मिलना चाहिये 
ऐसे मान और सत्कार केलिये वह सर्वथा योग्य है। क्रोघको 
दबान। और नम्नता बतछाना मनुप्यकों डचितह । सद्गुणी मनुष्य 
प्रत्येक मनुप्यकी तरफ खेह भाव रखता है; किसीको जहांतक संभव 
हो दुःख नहो और दूसरोंको सुख ओर आनंद मिले ऐसा वर्तन वह 
रखता है । प्रत्येके अवसर पर योग्य और अच्छा वर्तन किस 
प्रकारका होना चाहिये उसका बुद्धि पूषक विचार करके उसी 
प्रकार वतन रखना उचित है | केवल सत्यमोलने में हो नहीं परन्तु 
अपने वचन का पालन- करने में सच्ची रत्यता रही है। ऐरिस्टो- 
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टलका यद्ठ भी मतथा कि पूर्ण आनंद में रहना भी मनुष्य का 
नेतिक कत्तेव्य है। जिसतरह ऐश व आराम और अविचारी सुख 
भोग से दूर रहना चाहिये, उसी तरह शोक व उदास वृत्तिका भी 
त्याग करना चाड़िये । 

सामाजिक जीवन में “/ न्याय ” महत्त्वपूण सदगुण है ऐसा 
वह मानता था | इस लिय उसने इस शुणपर अधिक ध्यान दिया 
है | मनुष्य जितनके लिये योग्य हो उतना उसको देना यह न्याय 
है । न्याय एक प्रकारकी तराजू है | न्यायप्‌वेक वर्तेन, क्या इसका 
ढीक तौरपर वर्णन नहीं किया जा सकता । मिन्न भिन्न संबंघ- 
जैसे कि अपनी पत्नी के ग्रति, अपने माता पिताके प्रति, अपने 
चच्चोक प्रति, इत्यादि संबंधोम न्याय पुरस्सर बतेन किस प्रहारका 
होना चाहिये, यह संबंध विशेष, स्थिति और संयोगों के ऊपर 
निभर है । किसी को :च्छा पूर्वक नुकसान पहुंचाना एक प्रकार 
का अन्याय है। 

गऔस देशके तत्वज्ञान के इतिहासमें एरिस्टोटल के बाद दों 
नीतिवाद हमें प्राप्त होते हैं:-एकतोा एपिक्युरस के नामसे प्रचलित 
शेपिक्युरियन सुखवाद और दूसरा स्टोइकों का बुद्धिवाद । प्रत्येक 
मनुष्य आसानी से समझ सके ओर प्रत्येककों रुचिकर हों ऐसा 
मीतिबाद स्थापन करने को एपिक्युरस की इच्छा थी। इस लिये 
सुख अच्छी वस्तु है और दुःख बुरी वस्तु है यह मूल सिद्धांत 
उसने अपने वाद में दाख्तिक किया। एपिक्युरस के विषयर्मे 
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प्रोफसर टेलर कहते हैं:- ऐश व आराम में जिंदगी बसर 
करना यही उत्तम प्रकारका जीवन हैं इस मतलूबका एपिक्युरस 
का सिद्धांत बिछकुछ नहीं था | मिताहारी, पवित्र मननयुक्त 
सादे जीवनर्म सच्चा सुख रहा है यह उसने अपने उपदेश्न 
और जीवन से प्रकट रीतिसे सिखलाया है। एक बड़ी बातकों 
अलग रकक्‍्खें तो सामान्य व्यवहारिक वर्तन के लिये उसने जो शिक्षा 
दी है वह एक अच्छे मनुष्य के आचार विचार से वहुधा मिलती 
है।” इस तरह उसवाद के पक्षम कहा जाता है तो भी सुखकी प्राप्ति 
ओर दुःखका त्याग इन दो बातों को जीवन का मुख्य उद्देश्य मानना 
ठीक नहीं मादम होता | अधिक भाश्वय की बात ता यह है कि 
एपिक्युरस यहद्वां तक मानता था कि दुःख का समूलछ त्याग करने 
से परम सुख मिलजाता हैं। एक स्थान पर वह कहता है कि 
“दु:ख दूरहोजाय तो फिर हमें ओर किसी सुखकी आवश्यकता नहीं 
रहती ” | मनुष्य को क्षणिक सुख के लिये तड़फना नहीं चाहिये । 
सतत सुख बना रहे इस प्रकार का जीवन व्यतीत करने के 
लिये प्रयत्न होना चाहिये। जथांति और निवत्ति में सुख है। 


प 


इस बातकी वह स्वीकार करताथा; तथापि प्रवृत्ति 
विशेष प्रकारका खुख और उल्ाास होता है उसकी प्राप्त 
कोशिश होनी चाहिये ऐसा मी उसका मतथा । शारीरिक सुश्कीः 
अपक्षा मानसिक सुखका नृल्य विशेषहे | क्योंकि मानसिक सुख. 


में भूतकाढके सुखानुभव का पुनः स्मरण ओर भविष्य: के- सुखंकी- 
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आशा सुखकी वद्धि करते हैं। परन्तु एपिक्यूरसके अनुयायी लोग 
कहतेथे कि शारीरिक सुखको भी बडा सुख मानना चाहिये इस लिये 
वे कहते थे कि शरीर के भोगों से विरक्त रहना और उस विषयर्मे 
त्याग वत्ति रखना अनुचित है । मृत्यु के पीछे सुख दुःख की भाव- 
नाका संभव नहीं है, इस लिये वे मानतेथे कि सुख की प्राप्तिहीं 
जीवन का परम उद्देश होना चाहिये । सुखकी प्राप्ति के लिये हमें 
हमारी वासनाओंकों दबाना चाहिये । जिन वासनाओंकों तृपत 
किये बिना काम ही न चलसके ऐसी वासनाओंको तृप्तकरना और 
अन्य इच्छाओंकी दंबादेना। इस प्रकार का सादा जीवन बसर 
करनेते सुख मिलता है । इनाम ख़िताब अदि लोकप्रियता के, 
परिणाम में मिलन वाले मानको ज्ञानी मनुष्य पसन्द नहीं करता:;॥ 
मोटे अनाज की रोटी खानेसे ओर नि पानी पीनेसे जोसुख 
मिलता है वह सुख इन्द्रासन भोगने वाले को भी नहीं मिलता । 
जीवन का .डद्देश्य सुखको माननेसे व्यवहार में क्या परिणाम होता, 
है इस बातको इस बाद के अनुयायी छोगोंने अच्छी_ तरह बत- 
रादिया है। उनके मतके अनुसांर वर्तन करने से नीतिकी सामान्य, 
भावनाओं का क्षय होनेकी . अपेक्षा वे पृष्ट होती हैं । क्योंकि, 
अंतमें एपिक्युरस इस निर्णय पर आता है कि “ ज्ञान सुशीरुता. 
और न्याय बुद्धि के बिना सुख नहीं मिल सकता । इसी तरह सुखके- 
विना ज्ञानी सुशील और न्याय. पुरस्सर जीवन! व्यतीत नहीं हो- 


सकता +- मुख्य ओर सच्चा सुख ज्ञोनमें. रहा:हैः” - सुखी . जीव॑नू: 
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के लिये मित्रताकी आवश्यकताह यह बात हमें ध्च्चा ज्ञान होनेपर 
मालूम होती हैं । राजकीय बातेंमें भाग न लेना ऐसी शिक्षा 
एपिक्युएसन अपने अनुयायी छोगों को दे रखीथी | इस वाद की 
प्रवृत्ति व्यक्ति-स्वातन्ब्य की तरफ अधिक है, जिससे इस विषय 
में वह वःद उसके समकालीन स्टोइक वाद से मिन्न पड़ता है | 
आस देयमें रोमन छोगों की सत्ता अधिक जम गई थी, एस 
समय में उम समय के अनुकूल स्टोइक वाद विकसित हुआ | 
४ कुदरत के नियर्मों का पाहन करना चाहिये ” यह उनका 
जादशे था। परन्तु कुदरत की हरएक कृति में बुद्धिका आविर्माव 
देखा जाता था, इसालिये इस आदशैका दूसर शब्दों में वर्णन करें 
तो “ बुद्धिके आदेशों के अनुसार वर्तन रखना ” यह होता हैं । 
यह सिद्धांत ऐरिस्टोटल के मध्यम मागे के सिद्धांत से बहुधा 
मिलता है | स्टोइक छोग अपनी वासनाओं और जावेशों को 
दबाने का प्रयत्न करते ओर इस तरह शांति ओर निवृत्तिकी प्राप्त 
के लिय उद्यत रहते। इस स्थितिम वे मित्र या शत्रु, छाभ या हानि 
के लिये बपरवाह रहते सहन न द्वो सके ऐसा दुःख या आपत्ति 
अपने ऊपर आवे तो स्वयं अपने विषयमें स्वाधीन होनेके कारण 
सात्मघात करके दुःख म॑ से आत्माको मुक्त करने के लिये वे तत्पर 
रहते । एपिकटेट्स कद्ता है कि “ याद रखो कि एक मागे तो 
हमेशा खुलाही हैं। छोटे बच्चोंसे अधिक कातरता नहीं प्रदर्शित 
करते हुए जेसा वे करते हैं दम भी करना चाहिये | जब छोटे 
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चन्चोकी कोई बात रुचिकर नहीं होती तब तुरुंत वे कहते हैं, 'बस 
अबहम नहीं खेलेंगे! तो फिर मनुष्य को वस्तुस्थिति बहुत विपरीत 
मालमहो तब इसको भी ऐसा ही करना चाहिये, * अब में नहीं 
खेलना चाहता ? आर रोये कूटोबिना एकदम दुनिया छोड़कर चछ 
देना चाहिये। ” स्टोइकवाद में समझाया गया है कि सांसारिक 
उपभोगोंका त्याग करना इष्ट है | इस तरह स्टोइक लोगोंका मतथा 
के वासनाओंको दबादेना चाहिय और आत्माकी आस पासकी 
उपाधियोंसे मुक्त करना चाहिये | ऐसा हाने पर भी जेसे कुछ 
चुरातन पद्धातियोम जड पदार्थ दुष्ट या खराब माना गया है वैसा 
स्टाइक छोग नहीं मानतेथे | इस लिय वह अतिश्य देद्द दमन के 
विरुद्ध थे । 
शिक्षित मनुष्योको व्यावहारिक ओर रूचिकर मारूम हों ऐसी 
नीति ओर चरिज्य स्टोइक ला्गों के बुद्धिवादम हमें प्राप्त होते हैं । 
बादशाह मार्कस ओरेलियस एक चुस्त स्टोइक था। उसने “ एकांत 
मनन नामका पुस्तक अपने व्यवसायिक जीवन की कठिनाइयों 
मेंसे थोडीसी फुरसत छेकर लिखा है। उसने और एपिकटेटसने 
अपने लेखोमें व्यावहारिक जीवन उपस्थित होने वाढी नीतिके 
ब्रश्नोकादी विवेचन किया है। एपिकटेट्सकी सामाश्य वृत्ति उदा- 
'सनिताकी ओरथा । “जोवस्तुएं न मिल्सकें उनका जितना दोसके 
उतना अच्छा उपयोग करना, ओर अन्यवस्तुओंकों कुदरतकी 
-आुनसफी पर छोददेना” । कुद्रतका अथे प्रभुकी इच्छा। अपने शरी- 
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रमें कुछ कमी होतो उसके लिये अफसोस नहीं करना चाहिये। हमे 
हमारे चारित्य का विकास करना चाहिये यही आवश्यक बात है | 
सदगणी मनुष्य एकाएक सदूगुणी नहीं हो जाते । सद्‌गुणसे क्या 
लाभ हैं इस प्रश्चका उत्तर एपिकटेटस यह देता है कि सद्गुणसे- 
मनको शांति मिलती है। यदि हमारा अंतिम उद्देश्य मनकी शांति. 
होतो बिसवस्तु या बातसे उस शांति का नाश होता है उस वस्तु 
या बातका त्याम करना उचित है । आत्मा उन्नत दशाकों पहुंच: 
गया होते सांसारिक आपत्तियोंस मनको छेश मात्र भी क्षोभ होनेका 
कारण नहीं रहता है | हृढना सप्राप्त होनेवा छी शांत वृत्ति की ही 
हमें आवश्यकता हैं। यदि मनुष्यने अपने मनकों शिक्षित किया 
होतो धनवान्‌ छोग या राजसत्ता वारे छोग भी उसके मनकी' 
शांतिम क्षोम करने के लिये समर्थ नहीं होते हैं। 

स्टोइक छोग मानतेथे कि ऐसी मनकी शांति निवृत्तिमय. 
जीवन बिताने से मिलती है। जातिस्वभाव के अनुसार वतन रखने 
से ही शांति प्राप्त होती दे। मनुष्य जाति की स्वाभाविक वृत्ति 
साधारण रीतिसे प्रवृत्ति की आर होती है| युवा मनुष्य का निरु-: 
थमी जीवन बिताना जिसतरह एपिकटेटस को बिहकुल पसंद न था. 
उसीतरह केवल छाम के उद्दश से ही परिश्रम किये जाना उसको. 
नापसन्द था, क्योंकि उसके मतानुसार “ अच्छे और बुरेका भेद : 
प्रत्येक कृत्यमें मनकी वृत्ति किस प्रकार की है इस. प्रश्नके अवलबन:: 
पर रहता है। ” मनःसंयम और स्वमान इनदो सदगुंणों के ऊपर वह- 
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ज्यादा जार देता था। एक समय पर एपिकिटेट्स का दिया खोगय' 
था । उस प्रसंग पर उसने कहा था कि “ मेरेदिय को चुरानेवारू 
आदमी सावधानता में मुझसे नरूर बढ़कर है, परन्तु एक दिये को 
लेजाने में उसकी बडी भारी हानि हुई है। एक दियेही के लिये वहः 
चोर बना, उसने अपना घम्म गंवाया ओर स्वयं पशुवत्‌ हो गया, यह 
सब उसने सिफ एक दिये के लिये गंवाया”। स्वमान को वे लोग 
कसा महत्व देतेथे वह एपिकटेट्स के ऊपर दिये हुए वचनों से: 
हम समझ सकते हैं | मनुष्य में स्वमान होगा तो वह सदेव अपने. 
सिद्धांतों का अवलंबन करता रहेगा | उसको राज्यसे कुछभी भय 
रखनेका कारण न होगा । कुछ रोग छागू होगा तो वह पैय रखे-. 
गा । मृत्यु जन्म के साथही पैदा होनेवाठी एक घटना है ऐसा 
वह मानता है| बेइज्ती के साथ या परत हिम्मती से मोत न हो: 
सिर्फ यही डर उस को रहेगा। जारकर्म दोष है इसका मुख्य 
कारण यह है कि उससे मान ओर विश्वास दोनोका नाश होता: 
है । प्रत्येक संज्ञा के संबंध में अमुक कत्तेव्य हमारे सिरपर आता 
है ऐसा ऐपिकटेट्स का कथन है । “ पुत्र ” इस शब्दम पित्ाः 
की ओर आज्ञापारन और प्रेमके कत्तेव्य सूचित होते हैं। “ श्राता * 
इस शब्द में उदार वृत्ति और स्नेहमाव का कत्तेब्य सूचित होता 
है, इत्यादि । “ यदि तुम किसी नागरिक मंडलके सभ्य हो तो 
तुमको याद रखना. चाहिये कि तुम एक नागरिक हो। यदि तुम 
जवान हो.ठो याद रखना चाहिए कि तुम जवान हो । यदि वृद्ध 
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हो तो याद रखना चाहिये कि इंद्ध हों ओर पिता हो तो याद 
रखना चाहिये कि पिता हो | ” 
स्टोइक मतका विवेचन समाप्त करके आगे चलनेसे पहिले 
एपिकटेटसका दियाहुआ स्टोइक के जीवात्मा का वर्शन विशेष रूपसे 
देखना चाहिये । * वह आत्माएसा होता है कि वह ईश्वरके साथ 
एक्य साधनेकी इच्छा रखता हैं; ईश्वर या मनुप्यको किसी बातमें 
दोष देनकी इच्छा नहीं रखता हैं, अपने कत्तेव्य क्र पालन करन 
में वह कभी पीछे नहीं दृटता है; दुर्दवकी ओर वह उदासीन 
रहता हैं, कोच और इंष्यों के विमुख रहता है, सारांश कि वह़ 
अपने मनुप्यत्व को ऐश्वर्य तक उन्नत करने का प्रयत्न करता है, 
ओर क्षुद्ष जड शरीर में रहकर ईश्वरके साथ ऐक्य साधने के 
विचार के अमर में लानेकी कोशिश करता है। ? 
राम देशके सुझिक्षित और घनवान्‌ स्टोइक और एपिक्युरियन 
तत्वज्जा पर एवं धर्म के प्रचलित आचार विचारका पालन करने 
वाले सामान्य जन समूह पर ईसाई मजहब ने सर्वोपरिता ग्राप्तकी । 
उस के बल पर जो जीवन के आदशे महत्व पूर्ण माने गये 
उनका मूल यहूदी मजहब में था। यहूदी मजहब में नीति 
और नीतिमान जीवन के विषय में स्पष्ट रीतिसे धार्मिक 
दृष्ठि सुव्यक्त होती हैं| समयके श्रवाहसे यद्यपि इस यहूदी 
समतके बहुतेरे रूपांतर हुए हैं तथापि मुख्य बातें वह 
जैसाका वैसाही रहाहे। सदाचार और दुराचार का भेद यहूदी धर्म 
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मानने वाले छोगोंके मनमें कुछ न कुछ अंश निश्चितरूपसे इस 
मतके आधारपर रहा हैं कि इस विषयक्रा ध्यान ईश्वर प्रेरित है | 
विशेष रूपसे वे मानते थे कि यह ज्ञान पेगम्बरें ओर खासकर मूसा 
द्वारा प्रेरित हुआथा | यहूदी लोगोंका मत है कि मूसाको ईश्वरने 
श० आज्ञाओंका ज्ञान दिया था और यही आज्ञाएं यहूदी लागोंके 
नीति संग्रह केन्द्र स्थान में रही हैं । इन आज्ञाओंका इसाई 
छोगेने भी स्वीकार किया हैं इस लिये उनका यहां उल्लेख करना 
उपयोगी है | इन आज्ञार्मोर्म से पहछी इंश्वरकी सर्वोपरितापर भार 
रखती हैं। “मुझसे अन्य देवको तू मतमान” | इस आज्ञासे दूसरी 
तीसरी और चौथी आज्ञाएं संकलित हैं ।“*ऊपरस्वर्गमें या नीचे प्रथ्वी 
पर या पृथ्वी के नीचे पादाब्न रखा हुई कोई खुदी हुईं मूर्ति 
या किसी भी वस्तुकी तस्वीर तू अपने लिये मत बना, तृडसको 
नमन मतकर, उसकी पूजामतकर। “किसी बेकार चीजकेलिये तुतरे 
प्रभुसे प्राथनामतकर। आराम का दिन पवित्रतासे बिताना याद रख 
तू छः दिन काम कर और उन्हीं दिनेोंगे अपना सब काम खत्म- 
कर परन्तु सातबेदिन तेरे प्रभुने आरामके लिये बनायाहै, उस 
दिन तू या तेश छड़का या तेरी छडकी तेरा नोंकर या तेरी 
नौकरनी, तेरी मवेशी या तेरे मकान पर आयाहुआ कोई भी 
शख्स किप्ती प्रकार का कोई भी काम न करे? बाकी छः आज्ञाएँ 
विशेष करके मनप्योक्रे आपसके संबंधोंक्रे विषयर्म है। “विरे पिता 
ओर तेरी मावाका नानदे | तूहिपामतकर | तूपरसश्ली गसन मतकर |: 
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तूचोरीमतकर । तू झूठी गावाहामतदे । तू तेरे पडोसीके घरकी अपेक्षा 
मतकर | तुतिरे पडोसीकी औरत की या उम्के नोकर की वा उसके 
नाकरनी की या उसक बेलकी या उसके गधकी याउसकी किसी 
भी चीजकी अपेक्षा मतकर | ”” 
आधुनिक समय यहूदियोंके हीवनका आदशे इसाइयोंके 
वनके आदशझ्से छगमग मिलता हुवा है | वह आदशे इश्वरके साथ 
एकता साधकर जानंद प्राप्त करना है। “तर प्रभुको सच्चे अंत;कर- 
णस, सच दिलसे, सछे जिगरसे प्यारकर”। “तेरे पडोसी को वैसा 
प्यार कर जैसा तू अपने तई करता है।” ऐसे वचन यहूदी छेखोंमें 
मिलते हैं। परंतु यह तो हम जावद॒ही कह सकेंगे के इन वाक्योंके 
अतगत मावनाओंका मर्ललमांति पालन हुआहो । इसका मुख्य कारण 
यह है कि इन सररू नियमोंकी अपेक्षा धार्मिक आचार धार्मिक किया 
और खाने पीने और कपडे छत्ते और दैनिक जीवन दी 
छोटीसे छोटी बातें। के संबंधर्म दिये हुए कुछ धर्म के नियम अविक 
बलवान्‌ हांगय॑ | इस बातका एक उदाहरण मिलता हे कि किसी 
ख्रीने आराम के दिन (रविवारकों ) छकडियां इकड्ठी की, जिसका 
नतीजा यह हुआकि पत्थर मार मार कर उसके प्राण लेलिये क्‍यों 
'कि उसने चौथी आज्ञाका उल्लंघन कियाथा | एक और मौके पर 
यह घटना हुईं कि मक्काबी छोगों भें के बहतसारोंने युद्ध क्षेत्रमें 
किश्लो कारण दुइमन का सामना न करते हुए आपने प्राणदिये; 
कारण यह था कि जिसदिन उनपर हमछा कियागया वह आरामका 
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दिन था, और आराम के दिन युद्ध करना ठीक नहीं था, क्योंकि 
बुद्ध करनाभी एक तरह का कामही है । इस प्रकारक बालह्याचारके 
सामने प्रत्याघातके रूपमें ही! जीसस ( इंसा ) का धर्मोपदेश बहुत 
अंशर्म नेतिक महत्व रखता है। खास करके आराम के दिल के 
संबंध भें. उपस्थित होनेवाके इस प्रश्नके विषय में उसने उसके 
विरोधियों से पूछा कि “ कहोमाई, आराम के दिन जीवन का 
रक्षण करना अच्छा है या उसका (लापरवाही से) नाझ होने दना! 

इसाइ मजहबमे ईश्वर पिता है और मनुप्यमात्र उस महान 
पिताके बच्चे हैं, यानी सब एक पिताके बच्च हैं | नैतिक जीवन 
कैसा होना चाहिये इस विषयकी व्यवस्था इस सूत्रकें अवरुंबनपर 
रही है। अपने बच्चोकी और मां बापके प्यार भें और भाई बहनों के 
आपसके प्यार में जो कोमछता ओर स्नेहड्ता रही है वही सहृदु« 
यताका ज्ञान परम श्रेय वस्तुकी प्राप्तिमं होता है। मां बाप और भाई 
'बहनों के पवित्र प्रेम. के झरनों में से अन्य स्नेही संबंधी और 
“सहवासियों प्रति कोमल भावोंकी उत्पात्ति होती है। जिनकी ओर 
'हमारा ऐसा शुद्ध भ्रेम होता है उनको यथाशक्ति सहायता देने के 
अंछिये हम उचद्चत रहते हैं । ऐसा प्रेम हमें सब मनुष्योंके प्रति 
रखंना चाहिये अर्थात्‌ जो छोग हमारे परिचय में आवें उनका जितना 
बन सके उतना अय करने में यथाशक्ति प्रयत्न करना चाहिये। इस लिये 
'दूसरोंके उपयोगी होने के लिये हमें स्वयं ऐसे प्रसंगो। की खोज में 
रहना चाहिये। एकाएक (अकरस्मात्‌ ) ऐसे प्रसंग आजाएं तब तक 
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राह देखकर निश्चित बेठे रहना ठीक नहीं है । धर्म, कोम, वर्ण, 
वगेरे किसी तरहके भेद का ख्याल इस काम में नहीं लाना 
चाहिये । जिस तरह मां बाप अपने बच्चोंकों उनके दोष के लिये 
सजा देनेकी ओर नहीं रूक्रेन उनके सुधारकी ओर प्रथम ध्यान 
, इसी तरह पापी मनुष्य दोष युक्त हो और दंड के पात्र 
उनको पापसे मुक्त करने के छिये हमें प्रयत्व करना 
चाहिय | इससे समझ लिया जायगा कि जच्छे और परोपकारी 
काय करना हमारा पहला कतेव्य है एसा इंसाई नीतिका उपदेश: 
है। अच्छे उद्देशोंको सफर करना पापके नाश करने से अधिक 
आवश्यक है | पापसे दूर रहना और दुः्खसे मुक्त होना इनकी 
अपेक्षा अच्छे विचार, अच्छे वचन, अच्छे काये और अच्छे 
- भावोपर अधिक भार दिया गया है। पत्येक वृत्तिको दबाने की 
आवश्यकता नहीं है। उनमें से कई अच्छी होती हैं। ऐसी अच्छी 
वृत्तियों का पोषण करना दोष नहीं है । स्टोइक नीति और त्यागी 
उदासीन वृत्तिक। प्राचीन भावनाओंका अनुसरण करनेवाले नीतिके. 
अन्य मार्गेसि इस खास विषयमें इंसाईं नीति मिन्न पड़ती है | 
इसाइ नीपि के अनुसार कोई भी मनुष्य या कोईभी वस्तुके प्रति 
हमारा अमर्यादित प्रेम होना असंभव है; अर्थात्‌ किसी मनुष्य या 
वस्तुकी ओर हम जितना प्रेम रखना चाइते हैं उतनाही रहता 
हैं | किसी खास मनुष्यसे अधिक प्रेम रखना दोष नहीं है परन्तु 
ऐसा करन भे॑ अन्यछोगोंकी ओर प्रेम न रखना दोष है| इस 
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नीतिकी मादा बहुत विशाल रक्‍्खी गई है। जो वस्तुएं स्वभाव 
से ही दुष्टहोती हैं उनको छोडकर और सब वस्तुओंका उसमें 

समावेश किया गया है| शरीर आत्माके रहने के लिये मवन है इस 
लिये शारीरिक, सांसारिक या नेतिक सुख भोगना ढोष युक्त 

नहीं है । अलबत्ता भौतिक सुखकी अपेक्षा आध्यात्मिक सुखका 

विशेष महत्त्व है तों भी भोतिक सुख भोगनेमें दोष नहीं है।शरी- 
रको आत्माके आधीन करने के लिये अतिशय देह दमन और शोषण 

इंसाइयोंमें केवल अपवाद रूप बहुत कम देखा जाता हैं | अन्य 
लोगोकी सेवा करने में विध्नकर हों ऐसे शारीरिक भोगोंका त्याग 
करना उचित है | इससे अधिक देह दमनकी ओर इंसाइयोंकी दृत्ति 
आधुनिक समयमें अथीत्‌ गत चारपांच शताब्दियोंमे नहीं देखीगई है। 
इंसाई नीतिकी सामाजिक भावना भी इसी प्रकारकी है। व्याक्तित्व 
से आगे बढकर परम तत्वमें लीन होकर व्यक्तिका छय करने के 
लिये प्रत्येक मनुष्यको प्रयत्न करना चाहिये ऐसा इसाई मजहबका 
आदश नहीं है।इस मजहबका आदश सर्वथा सामाजिक 
है। हमें ईश्वरके साम्राज्यका स्थापन करना है। जिस तरह 
पृथ्वीकी राज्य संस्थाओंमें प्रत्येक मनुष्यके अच्छे बुरे 
कृत्योका सारी संस्थापर असर होता है उसी तरह इंश्वरके 
साम्राज्यमे भी प्रत्येक नागरिक के कृत्यों का असर सारे साम्रा- 
ज्यपर होता है। सोरे समाज का हित साधे विना स्वयं हमारा 


हित॑ नहीं साथा जा सकता है। जीसस ने कहा है कि “ अपने 
डे 
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जीवन को बचाने की कोशिश करनेवालक्व अपना जीवन गंव/यगा 
और मेरे निमिच्त अपने जीवन के भोगदने वाले का जीवन सफल 
होगा ( मेथ्यू १० ३९ )। अर्थात्‌ अपना स्वार्थ साथने की भावना 
मनुष्य को मनमें भी नहीं रखनी चाहिये। सामाजिक दृष्टिसे 
इस उपदेशका शिक्षण यह्द हैं कि मनुष्य केसी भी तुच्छ या अधम 
स्थिति में क्‍यों न हों उसका आत्मा प्रभुके सान्नाज्य का एक अमूल्य 
अंग है | “ मेरेंमे श्रद्धा रखने वाले छोटे से छोटे प्राणीके दिल 
कोभी जो मनुष्य रंज पहुंचाता है उसके गरढेने पत्थर बांधकर 
उसको समुद्र में फैंकदेना उचित है ” ( मा्के ९, ४२ )। छटीसे 
पंद्रदवीं शताब्दि तक मध्य युग संसार की उपाधियों को 
छोडकर मठोंमें एकांत जीवन बिताने की तरफ जेसे 
लोगों की वृत्ति हुईंथी वैसेही सामान्य समाज में भी इसलोक 
की अपेक्षा परछोक के लिये भावना अधिक बलवान हो रही थी। 
इस तरह एकांत जीवन की ओर विश्वेष रुचि होनेंके खास कारण 
अबतक पूर्ण रूप से निश्चित नहीं होसके हैं। मठों में रहनेवाले 
साधु ओर साध्वी निरुचमी जीवन नहीं बिताते थे। अक्सर वे 
खेती करने में अथवा विद्या प्राप्त करने में अपना समय व्यतीत 
करतेथे | सब बाते देखनेपर उनका एहिक जीवन परलछोंकके लिये 
एक प्रकारकी तैयारीके तोरपर था; ऐसी सामान्य भावना उन 
दिनोमें प्रचछित थी यह कहना अनुचित न होगा । घम्म में बाल्या- 
चारका बल बढ गया । इस स्थितिके परिणाममें वेसीही बलवान 
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प्रतिक्रिया हुईं। हम यह कह सकते हैं कि इटलीमें प्रचाक्षित 
साहित्यके उद्बोधनमें और प्रोटेस्टेंट धार्मिक सुधारमें यह प्रतिक्रिया 
अत्यक्ष हुईं | इटली के उदबोधनसे आऔक और रोमन सर्वदेशीय 
साहित्य और आदर्शोक्ी ओर छोगोंकी रुचि होने रूगी। छोग 
आऔक और रोमन आदशोको प्रमाणमूत मानने छंगे। मध्ययुगकी 
पारछोकिक भावनाओंके स्थानमें मनुष्यकी ऐहिक उन्नतिका आदर 
जनसमाजके सनन्‍्वुख खड़ा हुआ । मनुष्यक्की इस संसारमें उन्नति 
आरै उसकी शक्तियोंका विकास, यह उपदेश ध्यान देने योग्य 
माने गये । शरीरकों बलवान्‌ बनाना और उसके सौंदयें को विक- 
सित करना महत्त्व पूर्ण बात है ऐसा माना यया। सववे प्रकार 
के सौंदयकी ओर ध्यान आकर्षित हुआ। इसके परिणामर्म 
इटलीमज उस समय कविता, संगीत, चित्रकला और शिल्प शाखत्रका 
विकास हुआ। यह माना गया कि इन दिशाआंमही पूरा प्रयास 
करना और ध्यान छगाना मनुष्य के लिये उचित है। सच देखा 
जाय तो भविष्यक्रे परिणामकऊ विचार करने की अपेक्षा किसी 
बातका हमारे मनपर क्‍या असर होता है इस पर ध्यान रखना 
अधिक आवश्यक है | इसी दृष्टिसे हरएशक चीजकी तुझना करनी 
चांहिये, ऐसा मत उस समय चलने छगा। करा कोशलकी 
तरफ विशेष ध्यान देना आरंभ हुआ; उसके साथ साथ खी पुरु- 
बके परस्पर संबंध के लिये सामान्य नीतिकी जो व्यवस्था प्रच- 
छित थी वह और एकनिष्ठो व प्रामाणिकताकी व्यवस्थाभी शिशथिकक 
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होती गईं । परकछाकका शासन देनेवाला जोर नरम हो गया' 
और नीतिका शासन नीतिको स्थिर रख सके इतना बलूवान्‌ 
नहीं हाने पाया | 


सामान्य नीति जिस अधम स्थितिको पहुंचीथी उसके और 
धर्माचायों के दुराचार के विरुद्ध प्रोटस्टेंट छोगोंका धार्मिक सुधार 
एक ताडना रूप इस समयमें प्रचलित हुआ। छोगोमे सच्ची धार्मिक 
भावना और जिज्ञासा उत्पन्न करनेका इस सुधारका खास उद्देश्य 
था | वाह्याचारकी आर विशेष ध्यान दिया जाता था उसके कम 
करने का भी इस सुधारका यत्न था | दक्षिणके अधिक उचष्णप्रदें- 
शक छोगोंके कुछ विछासी और आनन्दप्रिय विचारोंके सामने वह 
सुधार टंडे प्रदेशके छोगोंका एकसरूत जवाब था एसा हम कह 
सकते हैं | यह जवाब उनके स्वभावक्रे अनुसार सख्त और कडा 
है। सामान्य दुराचारों के सामने यह हरलूचकू उपयोगी हुईं; प्रन्तु 
इस हलचल में नेतिक जीवन का विशाक दृष्टिसे अवलोकन नहीं 
किया गया था | बायबलके-विशेष आश्चर्य की बात है कि अधिक 
अंशर्मे * ओल्डटेस्टमेंट !” के और विशेष रूपसे “४ दस आज्ञाओं ”? 
के-आदेशों का पालन करने में ही नेतिक जीवन पर्याप्त होता 
हैं एसा नीतिसंबंधर्म इस सुधारका उपदेश है । “ इंश्वर और 
आत्मा ” * आत्मा'और ईश्वर ” उनकी इस भावनाका अथीत्‌ 


 # 


प्रत्येक व्यक्तिके लिये ईश्वर को उत्तर दना होगा इस भावनाका: 
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नीतिपर बड़ा उपयोगी प्रभाव पड़ा है। ईश्वर के साथ इस प्रकार 
के संबेधने और उसके अंग में बायबलमें दी हुई अनेक आज्ञा- 
ऑन इस सुधारमे महत्व पूर्ण भागलिया है। परिणामर्मे युरुप 
के उत्तर तरफके देशोर्म आक्रीका और ओस्टेलिया के कई एक 
सेस्थानाम और अमेरिकावासी छोगोमे व्यक्ति स्वातंत्यकी भावना 
आतेशय बलवती होरही हैं। कर्थलिक पंथके प्रचारके समय ऐसी 
भावना कभी उत्नन्न नहीं होसकतीथी । गत कुछ शताबिदियासे. 
पश्चिमम व्यक्ति स्वातंब्यके विरुद्ध बड़ा कोछाहरू मचरहा है | जो 
मनुष्य धर्मके विषय पहले अपने आत्माक्राभी जधिक अंश विचार 
कियाकरें वह भौतिक बातेमिमी अपनेही लामाछामकी ओर दृष्टि 
रक्‍्खे यह स्वाभाविकदे । विशेषमें जिस तरह यह सुधार देहदमनका 
पक्षपाती न था उसतरह सौंद्यका पक्षपातीभी न था | इस जीवनमें 
' उपयोग के जो जो साधन मिलें उनका उपयोग और उपयोग करने 
के विरुद्ध उसका उपदेश न था । परंतु म्ृत्युके पीछे के जीवनके 
लिये आध्यात्मिक कल्याण साधने की दरएक मनुष्यकों खास 
जरूरत है यह बात अच्छी तरह समझाने का इस सुधारकका 
उपदेश था। आमतोौरपर सोंद्येका अथवा सौंदर्यकी किसी शाखा 
'का अथात्‌ किसी कछाके विकास करनेकी ओर उस समयमें ध्यान 
नहीं दिया जाताथा । इंग्लैंड के प्यूरिटन के नामसे मशहूर प्रोटे- 
"स्टेंट छोग इस संत्तारके सुर्खेकिप्रति बिर्कुछ उदासीन वृत्ति नहीं, 


'तोभी स्टोइक छोगों कीसी वृत्ति रखने का उपदेश करते थे, ऐसा 
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कहा जाय तो जनुचित नहीं है। भक्तिमें सोंदर्यका भावभी बढावें 
ऐसे शोभा के साधन उनके गिरजाघरेम नहीं देखे जाते हैं। 
ईसाई मजहवकी भित्र भिन्न शाखाओंमें से किसीस सीधा 
ताब्हुक नहीं रखनेवाले तत्त्वज्ञकोग नीतिके प्रश्नों ओर जीवनके 
बकप पर 


आदर्श के संबंधर्म विदेचन करनेके लिये अब आगे आये |होंब्ज 
अपने ग्रंथोर्मे व्यक्ति स्वातंत्थको हृदसे बाहर लेमया। प्रत्येक 
मनुष्य अपने स्वार्थके लिये ही श्रम करता है | सुख सत्ता और 
स्वातंह्य के लिये हरएक आदमी कोशिश करता है । इन तीन 
वस्तुओंके अतिरिक्त दुनियामें और कोई वस्तु स्प्ृहवणीय नहीं है। 


० 


इस प्रकार का मत होब्ज॒ने प्रचछित किया | उसने अपने जडबादी 
तत्व ज्ञान के आधार पर निश्चित किया कि समाज व्यक्तियोंकौ 
इच्छाकी भली भांति तृप्ति करने के लिये निश्धित रूपसे स्वीकृत 
किया हुआ साधन है। अय वस्तु सुख आनंद में रही है इस मत- 


ह ० पक को 


लबकी पद्धति एक या दूसरे रूपमें स्पष्ट या गर्भित रीतिसे बश्चिम 
में सर्वदा स्वीकृत हुई है ऐसा हमें मानना होगा । 

अमुक एकही संज्ञात् नेतिक जीवन का आदझे समझाने 
का प्रयत्त वर्तेमान समय में हुआंहे | सुखकी प्राप्ति और दुःख का 
त्याग यही नीतिका परम उद्देश्य है, इस सिद्धांत वाली 
जैतिक पद्धाति को पश्चिम में अच्छी सहानुभूति मिली हे। इस 
पद्धति के विरुद्ध दो मुख्य अपवाद #। किसके सुखकी वृद्धि 


हि] थे हक 


करने का हमारा उद्देश्य होता चाहिये! कोई झोगः ऐसा उत्तर 
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देते हैं कि हरएक आदमी को अधिक तर अपने ही खुखकी 
वृद्धि में उच्चत रहना चाहिये; परन्तु बहुतसे विचारकों का यह 
मत है कि अन्य छोगोंके सुखका भी खयण्ठ रखकर हर मौके पर 
अधिकसे अधिक खुख़ प्राप्तहो इस प्रकार का हमारा वर्तन होना 
चाहिये | यदि यह पिछलामत स्वीकृत करें तो मनुष्यका दूसरों के 
खुख के लिये किन संयोगों में अपने सुखका भोगदेना चाहिये ? 
और मनुष्यकों ऐसा भोग नेतिक दृष्टिते क्यों देना चाहिये ? यह 
दो प्रश्न उपाध्ित होते हैं। नीति संबंधी किसी भी वादका हम स्वीकार 
करें तो मी कोई भी कृत्य करते समय हम अमुक प्रकारकी गणना 
करते हैं यह वाततो निर्विवाद हे | इस लिये हर मौकेपर अछूग 
अलग बत्ताव रखने से कितना सुख मिक सकता है इस बातका 
निश्चय करना कठिन तो अवश्य है, तथापि ऐसी गणना करना 
असंभव नहीं। प्रत्येक व्यक्तिका हित ओर अखिल समाज का हित 
भिन्न भिन्न दिशाओंमें न होते हुए एकही दिशामेंहे इस लिये अकेक 
योजनाएं घडी गई हैं । दृष्टान्त में सम्राज को हितकर हों ऐसे 
कृत्य करने वालो कों इनाम खिताब और मान मिले और 
समाज को नुकसान पहुंचाने वाके कृत्य करने वालों को सजादी 
जाय ऐसे कानून जारी होने से अल्बत्ता इस दिशामें कुछ हो 
सकता है | लेकिन इसका असर होने के लिये कानून की सजा 
और कदरदानी ऐसी भारी होनी चाहिये कि उनके विरुद्ध 
बतोव रखना प्रत्येक मनुष्य के छिग्ने स्वाथ दीष्टेसे ह्वानि करहो 
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इस वात में कानून उपयोगी हो सकता हैं, और सच देख जायतो 
उपयोगी हुआभी है; तथापि उसका अच्छा प्रभाव बहुत मयोदित 
है। प्रारंभ सेही समाज के हवितकों किसी कदर रक्षण मिलता है। 
दुष्ट मनुष्य प्रारंभ से ही समाज को नुक्सान करने से रुकजाता है 
ओर बौर पुरुष अथवा परोपकारी नर लोक मतसे उत्तेजित होकर 
समाजसेवार्भ उद्चत होता है यह निर्विवाद है। 
सुख मिन्न भिन्न प्रकार का होता है ऐसा मानने से उनकी 
यद्धति में जो विरोध मालठ्म होता है उसका खुछासा सुखवादी 
छोग नहीं कर सकते हैँ । यह इस पद्धतिमें दूसरी कठिनाई है | सच्च 
देखें तो उनके मतानुसार अधिक से अधिक सुख मिला कि बस हुआ । 
वह सुख किस प्रकार किन साधनों द्वारा मिलता है इस बातकों 
देखनेकी नैतिक दृष्टिस कुछ आवश्यकता नहीं रहती है । तथापि 
जो विचारक लोग इस पद्धतिके पक्षपाती थे वे और अन्य सवे 
विचारक छोगमी यह स्पष्ट प्रत्यक्ष कर सकते हैं कि इस मतका 
स्वीकार किया जाय तो फिर नीति और अनीतिके बीच किसी 
पकारका अंतर रहेगा ही नहीं | इस कठिनाई को दूर करने के 
लिये यह मान छिया जाय कि एक प्रकार का छुख दूसरे प्रकार 
के सुखसे बढ़कर है, तो फिर खुख के मिन्न भिन्न प्रकारों और भेदों 
के वर्गीकरण के छिये किसी एक पद्धति अथवा तुढनाकी : आव- 
. श्यकता रहेगी । कोनसा खुख़ ऊंचा और कोनसा खुल नीचा, 
इसका निश्चय किस तरह हो £ इस मन्नके उत्तर वे छोग. कहते 
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हैं कि अमुक प्रामाणिक मनुष्य जिसने सवे प्रकारके सुखका अनुभव 
किया हो वह जो निणेय करे उस निर्णय को ठीक समझना चाहिये । 
उनका यहभी कथन है कि ज्ञानियोंके अभिप्राय के अतिरिक्त 
लोकमत निश्चित करनेसेभी यह कठिनाई दूर हो सकती है । 
सुखबादकी पद्धतिम जो जो कमी मादम हुईं उनको किसी 
कदर दूर करनेम॑ उत्क्रांतिवाद सफर हुआ। उतक्रांतिवादका 
अथ यह है कि ऋमसे उच्च पंक्तिपर हम चढ सकते हैं। इस 
बादके अनुयायियाम हबेटे स्पेस्सर आदि तत्त्वज्ञानी छोंग थे। 
उनका कहना है कि जो जो वस्तुएं सुख देनेवार्ल: हों वे जीवनके 
उपयोगी और जीवन की वृद्धि करनेव|छी होती हैं। जब सुख 
उत्पन्न होता है तब उन के मतानुसार यह समझ लेना चाहिये 
कि शरीरकी क्रिया परिस्थितिके अनुकूल है; ओर जब दुःख उत्पन्न 
हो तब समझ लेना चाहिये कि शरीरकी क्रिया परिस्थिति के अनु- 
. कूल नहीं है| देह धर्मविद्यासे सुखका इस प्रकारका संबंध है ऐसा 
उतक्रांतिबादका मत है। जहां जहां मत्यक्ष रीतिसे शरीरकी क्रियाएं 
ओर परिश्थिति, व्यक्तियां और समाज, इन द्वंदोंका संबंध अनुकूछ 
- न हो वहां वहां उतक्रांतिवाद कहता है कि काछूकी गतिसे अनुकछ्ता 
हों जावेगी । जीवन जैसे अधिकाधिक उत्कांत होता जाता है 
वैसे एक मनुष्य का सुख बहुतसे मनुष्योंके सुख के साथ अधिक 
. और अधिक अनुक॒रू होता जाता है, भोर वत्तेमान क्षणिक सुख 


. सविष्यश्क स्थायी सुख्स अधिक अनुकूछ हाता ह । 


है ## 45० 


श्र नाॉतिविवचन 

नीतिका कडा और अव्यक्त दृषश्टिसे विवेचन कैंट के नीति 

ख्रमें बहुत्न सफल रीतिसे किया गया ६ । उसने नीतिसे घुखकों 
बिलकुल अल्ग करके दोनोंमें कुछ संबंब नहीं हैं एसा वतानेका 
प्रथत्त किया है | खुख प्राप्तिके लिये हमारी स्वाभाविक वृत्ति है। 
यह ठीक है, परंतु उस आ्प्तिम कोई नीति गौरव नहीं हंँ | हमारे 
त॑व्यका पालन करनेमें नीति रही है । कत्तेव्य परायणता अथवा 
सदगुणमें एक प्रकारका गोरव है । अभी या आगे सुख मिले इस 
लिय हम कतेव्य परायण नहीं हां सकते। कतेव्य मे ॥केन बाताका 
समावेश होता हैं यह >टन स्पष्ट रूपसे नहीं दिखलाया है। बुद्ठि 
के आदेशोंके अनुसार वर्तन रखनेसे कत्तेव्यसिद्ध हो सकता हैं। ईश्व- 
रके साम्राज्यमें प्रत्येक जीवात्माकी समान आवश्यकता और उपयो- 
मिता हैं, इस प्रोटस्टंट सिद्धांतपर केंट के नीतिशासत्रमें भी भारदिया 
गया है | उसके मतके अनुसार किसी मनुष्यका साधनके तोरपर 
उपयोग करना ठीक नहीं हैं | प्रत्येक मनुष्य विश्वका एक बहुमूल्य 
संग है, और इसलिये वह साधन रूपनहीं परंतु अंतिम उद्देश्य रूप 
गिना जाना चाहिये; चतिक उन्नतिकों पहुंचेहुए भनुष्य साम्राज्य 
बष्टिका आदश होना चाहिये जार इसीदिशा में मृत्युके पीछे के जीव- 
नमभी प्रगति करके उत्कष प्राप्त होलकताह ऐप्ता वह मानताथा । 
आाह्मोन्नतिके इस आंदशेमें सत्य, परोपकार आदि सद्गुणोकामी 
समावेज्ञ किया गया है ! क्ैंटमी स्टोाइक छोगोंकी तरह ग्राक्षता 
था कि सद्ुर्णी मनु-4 का 6; सच सुख मिलता है और आत्मोत्नति 
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की सीमातक पहुंचने से परम सुख अपने आप अंतमें अधश्यः 
मिलता है । 

पश्चिम के आधुनिक नीतिशासत्र के व्यवस्थित विवेचनों में 
तत्व ज्ञानियोंके ग्रंथों में ओर साधारण मनुष्यकी कर्पना में: 
समान रीतिसे पश्चिम का आधुनिक नीतिशासत्र यह तो स्वीकार 
करता हैं कि नीतिकी दश्टिसे अच्छा क्‍या और बुरा क्या इस 
बातका निर्णय करने की शक्ति मनुष्य में जन्मसेही रहती हे। इश्र 
शाक्तिको 'अत)करण' या “चिदवृत्ति! कहते हैं। अंतःकरण बुद्धिका 
रूपहे या भावोका इस संबंध भें तत्वज्नों में दो मत हैं । इस प्रश्न के 
संबंध में स्पष्ट निणेय करने की यहां आवश्यकता नहीं है | यह 
संज्ञा बटकर नामके नीति शाखज्ञने इंग्लैंड भें प्रचछित की | वह 
कहता है कि अंतःकरण के आदेश सत्तात्मक होते हैँ । कोई कृत्य 
अच्छा होया बुरा इस बात के निर्णेय का आधार रुचि या: 
अरुचिपर नहीं है। नीति के आदर्शोंका खास लक्षण यह 
है कि उन आदशों के अनुसार वर्तन रखना चाहिये, 
ऐसा नीति शाख के उन आदेशों से सहज समझा जाता है 
बटरकर और पश्चिम के अन्य विचारक छोग इसका कारण यह 
बताते हैं कि हमारे स्वभाव में अंत;करण इंश्वराज्ञा की प्रेरणा करने 
वाली भक्ति है | हमारा अंतःकरण अच्छे बुरे का भेद दिखाता 
है । वास्तव में हमारी बृत्तियॉपर वह शासन ओर जाज्ञारूप है | 
ओरोंके लिये प्रेम अर्थात्‌ परार्थ वृत्ति एवं स्वयं अपने छिये प्रेम: 


६० नीतिविवेवन 
अथीत्‌ स्वार्थ इत्ति ऐसे दो प्रकार के भाव मनुष्य के अंत;करण 
में होते हैं । दोने। प्रकार के भावा का पोषण करना हमारा कर्तव्य 
है । बटलर का कथन है कि दुराचार का मूछ स्वयं अपने को 
अधिक चाहने से नहीं परंतु अपना सच्चा स्वार्थ किस बातें हैं 
यह नहीं समझने से होता है। सच्ा स्वार्थ बुद्धि पूर्वक स्वाय 
वृत्तिका अनुसरण करने में रह्है इस के उपरांत मनुष्य स्वभाव में 
कई एक निः्वार्थी भाव भी होते हैं, जेसे कि सच बोलने की 
निःस्वार्थी इच्छा । सचवोलने की निःस्वार्थी इच्छा में स्वार्थ और 
पराथ इन दोनों भें से एक की भी तरफ वृत्ति नहीं रखते हुए केवल 
सच बोलने ही के लिये जो इच्छा मनुष्य स्वभाव में देखी जाती 
है उत्ती को सच्चा निःस्वार्थीमाव कहसकते हैं । 

उन्नासवीं शताब्दी भ पाश्रिम दर्शा के विचारक। का ध्यान 
संपाति के सामान्य स्वामित्व के प्रश्ककी चर्चो्में लगाहुआ था। 
सामान्य स्वामिल्र व्यवहार में लाना इष्ट है या नहीं इस बातका 
निश्चय करने में देशके नेताकेग उस समय रूगरहे थे | कई विचार - 
को ने इस योजना को हंर्सी करके उस का खंडन करने का यत्र 
किया, औरोंने मजबूत दुलीछे| से उसका समर्थन किया | इस मत 
को व्यवहार में लानेंका प्रश्ष खास कर के अथ शास्त्र तथा नीत्ति 
शाखसे अतिगाढ संबंध रखता है। तथापि उस का मूल नीति 
शास्त्र परहे, इसलिये इस विषय में यहां विवेचन करना उचित है। 
(सामान्य स्वामित्व” इस नामसे जो अथे सूचित होता है वह उस 


के 
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भतका उद्देश्य नहीं हैं। समाजको प्रवृत्तिका केंद्रथान देना यह नहीं 
परतु समाज के प्रत्येक अंग अथांत्‌ मनुष्यके हितकी सिद्धिहे ऐसी 
याजना व्यवहारमलाना यह सामान्य स्वामित्वके उपदशकोंका उददृश्य- 
है । उनका मत ह कि प्रत्येक व्यक्तिको समाज के हित के लिये: 
श्रम करना चाहिये, और प्रत्येक मनष्य के अ्रमसे जो सम्पत्ति 
उत्पन्न हो उस पर सारे समाज का अधिकार होना चाहिये और 
उस का छाभ सारे समाञ्ञ को मिले ऐसी उसकी बटोती होनी 
चाहिए | आरंभमें उसमत के अनुयायिओंने श्रमजीवियोंका पक्ष 
लेकर उनके उद्योगसे उत्पन्न होनेवाली संपत्तिका जो हिस्सा उनकों 
मिलता था उस से अधिक उन को मिलना चाहिये ऐसा विरोध 
उठाया था| इसपर से इस मत को कोई छोग जडवाद की तरफ 
झुकनेवाल्ा अर्थात्‌ शारीरिक भोग की स्प्ृह्ा करनेवाला मानते हैं। 
यह संच हैं कि इस मत के कुछ अनुयायी लोग जडवादी थे पर 
तोभी इसमत का उसवाद से कोई सीधा संबंध नहीं है | इस मत 
के अनुयायियों का यह सिद्धांत था कि शारीरिक और अन्यश्रय 
करनेवाली वस्तुओं में से सब को पूरा हिस्सा मिलना चाहिये । 
 फ्रान्सदेशवासी ओगस्टंस कोमृत के नाम से विख्यात आधि- 
भौतिक तत्त्ववाद नाम के मतमेमी सामान्य स्वामित्ववाद से मिलती 
हुईं नीति का उपदेश किया है | कौम्त के शिक्षणका मतरूब यह 
था कि मनुष्य जाति की उन्नति नीतिका उद्देश्य है। इस संसार में 
सुखसे व्यतीत होसके ऐसे आदर्श जीवन के लिये मनुष्य को इच्छा: 
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रखनी चाहिये । इस संसारस परे ऐसी कोईभी वस्तु हमारे लिये 
बेकार है | अध्यात्म विद्याकी कल्पनाओं में और हवे दानव परलोक 
आदि वहमों से मरे हुए घ्म की बातों में अपनी शक्तियों का व्यय 
करना मनुष्य के लिये ठीक नहीं । इतना तो कहना पड़ेगा कि 


५ जज कमर 


परलछाक मे आस्था नहाँ रखने वाले छोगा के लिंय मनुष्य जातका 
उद्धार एकस्तुत्य जातिम उद्दश्य है, यह स्पष्ट रीतिस दिखलाने का 
मान इस वाद को देना उचित है । 

सौंदय का जीवन का आदश और अंतिम हेतु मानकर 
जीवन बिताने का यत्न पश्चिमके कुछ छोगोंने उन्नोसवीं शताब्दी 
में कियाथा वे मानते थे कि सौंदये का विकास और सौंदर्य के 
भावक संतुष्ट कर सके ऐसी प्रत्येक कृति और प्रत्येक ऋृत्य 
स्तुत्य ह | इटली में साहित्य का उदबोधन हुआ उस समय में 
बेस नीति की पद्धति ढीली होगईं बेसे ही सामान्य जन 
समाजकाी नीति अधम होन ल्‍ूगौथी परंतु उनन्‍नीसवीं शताब्दी में 
इस मतका आधिक प्रभाव न रह्दा वह मर्यादेत रहा और उसका 
प्रचार न होसका | उस शताब्द भें सुविख्यात निराशा वादी 
शोपनहोर ने कला ओर सौंदय की स्तुति बडी विद्गवत्तासे की थी । 
शोपेनहाीर को जीवनकी सब वस्तुएं स्पष्ट छूपसे अनिष्ट माहम 
हुई | उसने केवल संगीत में ही कुछ शांतिका स्थान देखा 
इस जगह यह भी कहना उचित है कि * समभाव ? की वृत्ति से 
कुछ शांति मिल्सकती है, इस मतछब का उसका उपदेश था, 
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ओर “समभाव' उसके नीतिशाख्तर में मुख्य सद्गुण थाइस प्रकार के 
विचार के प्रचार के बिरुद्ध पश्चिममें नीजका शिक्षण उपस्थित 
हुआ । 

नीज़ नमी सोंद्य की मावना पर खास भार रक्खाथा, यद्यपि 
इस विषय में वह शोपेनहोर से सहमतथा, तथापि साधु जीवन 
किस प्रकारका होना चाहिये, इस विषयमें उसका मत शोपेनहोर 
के मतसे जुदा पडताथा | उपर जैसे हमने कहांहे शेपिनहौरके 
निराशाबाद के सामने प्रतिध्वानिरूप में उसके मतका उद्भव हुआ 
था । शोपनेहोर के मतमें नीतिकी जड़ “समभाव” अथवा “दया?! 
पर स्थित है। नीजने इसमतके विरुद्ध प्रतिघोष क्रियाथा । वह प्रति- 
घोष यह था कि इस प्रकारका “समभाव” मनुष्यकों निर्माल्य बना 
देता है । नीजुके मतानुसार जीवनका उद्देश्य यह होना चाहिये कि 
मनुष्य मनुष्यत्वसे आगे बढे | जिस प्रकार वह अधम प्राणियोंसे अधिक 
उतक्रांत हुआ है उसी प्रकार मनुष्यत्वसेभी आधिक उत्क्रांत होना 
जीवनका सच्चा आदशे है। मनुष्यसे निम्नश्रेणीके प्राणियोंकी उतक्रांति 
विशेष करके शाररारिकि वलकी दशा हुई है; इसलिये नौजके मत 
बलकी या सत्ताकी प्राप्तिकरना उत्तम वस्तु ६ । कुछ अंशर्मे शारी- 


३ २ 


रिक बलको इस प्रकार आदशे मानने में नीजने अपने अनुभवका 
सहारा लियाथा; क्योंकि वह खुद शारीरिक रोगसे और निर्बतासे 
तंग आगयाथा | जगतृका सामान्य अनुभव है कि हम में जिस- 


शक्तिका अभावद्दो उसको हम पूजनीय मानते हैं; ओर इसीकारण 
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नीज़के लिये शारीरिक बल पूजनीय था। परंतु नीजके मतका न्याय 
बुद्गेसे विचार कियाजाय तो कहना पड़ेगा कि अंत उसने यह 
प्रतिपकन कियाथा कि हम उच्चतर मनुष्यहोनेका यत्न करें, अथौत्‌ 
वलवत्तर होनेका प्रयत्त करें, उच्चतर मनुष्यकों सत्ता प्राप्तिके लिये 
प्रयत्न करना इसका यह अर्थ हे हि ऐसी श्वक्ति अपने में होने के 
कारण वह मनुष्य अपनसे अधिक निवेल मनुष्योकी ओर प्रेम 
दिखला सके। नौज़ के इन विचारोंका असर सामान्य लोगेंपर यह 
हुआ कि व्यक्तित्त पर अधिक मार रकखा गया ओर सत्ताप्राप्ति का 
हतु विग्रह भी नेतिक दृष्टिसे उपयोगी समझा जानेरुगा | जर्मन 
बादशाहकी राजकीय नीतिमें भी “ सत्ताके सामथ्ये का समथन ” 
का नीज़ का यह सिद्धांत एक बड़ा भागरखता है । 

कन्टके पौछेके समय में ऊपर प्रदर्शित की हुईं पद्धातैयों में 
सनृष्य को अवृत्तिजों के एकाघ क्षत्रको अछूग कर के उसपर विशेष 
भार रक्‍का था। दूसरी ओर कुछ अन्य तल्ववेत्ताओंने जीवन 
के आदश का अधिक गूढ ओर सम्पूर्ण विस्तारस अभ्यास किया 
था। केन्टन सूचित किया था झ्वि यदि प्रत्येक व्यक्ति नीति का ओतिम 
हेतु समझाजाय तो अपनी पद्धति में वाह्य चार का जो दोष दखिताथा 
वह दोष नेतिक पद्धति में न रहे । कैन्टके पीछे की कुछ पद्धतिओं में 
व्यक्तित्व का विकास जीवनका आदश माना गया है, बुद्धि और 
ऐसी अन्य भिन्नमिन्न शक्तियों के विकास से और सत्यशीछ, परो- 
पकार, उद्योग आदि सद्गुणों की प्राप्ति से आत्मोन्नति का आदेश 
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(का 


फूली भूत किया जासकता है । जबतक मनुष्य अपने चारिव्य से 
पूज्यमाव और प्रशंसा का पात्र नहो तबतक उसका जीवन दिस्थेक 
है। परंतु जन समाज के समूह से व्याक्तिकों बिल्कुठ अछा रखन 
असंभव है; इसलिये भात्मोन्नति का समाज की उन्नति से गाढ संतंध 
है । हेगछ नामी जर्मन तलज्ञानीने इस रहस्य को समझ लिया । 
उसका उपदेश था कक कुट्ठम्ब, संस्था, और घर्म समाज इनवीन 
समूहों का प्रत्येक व्यक्ति एक अंग है; इनतीनों समूहों पर प्रत्मक 
व्याक्ति के अस्तित्व का प्रभाव पडता है। यह बहुत आवश्१% 
बात है कि ओष्ठ चारिष्य नीति के आधारपर रचाजाना चाहिये | 
वास्तविक परित्थिति इस प्रकार की होनेके कारण व्याक्ति की नेतिक 
इृष्टिसे उन्नात और आदर माने गये हैं ऐसा ऊपर के विवेववत 
प्रतीत होता है, तथापि मुख्य प्रश्न तो यह है कि चेतिक ठीवन 
किसप्रकार का होना चाहिये । व्यक्तित्व की उच्चति के आदर रंबेती 
बिचार करते प्रथम यह प्रश्न उपस्थित होता है कि उसभादशे 
में किन किन बातों का समावेश होता है ऐसी व्याक्तिके लिये कम 
प्रकार का कुदुंब और किस प्रकारकी राज्यसंस्था अभीष्ठ दे इंद 
बातका प्रथम निर्णय किये विना इस प्रश्नका उचर बह दिया 
जासकता है यह उुव्यक्त है। 

यद्यपि पश्चिम के तत्वज्ञ छोग मनुष्य में 'अतःकरण' होने का 
अबतक स्वीकार करते हैं तथापि उतक़ान्ति वादके प्रचार से उत्त 


मतका कुछ अंश में रूपांतर हुआ है। अच्छा क्‍या ओर बुर; क्या 
ण 
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इस संबंध में प्रत्येक मनुष्य का अमिप्राय एकसा नहीं होता है। 
एकही मनुप्य एक समय इस संबंध में एक प्रकार का अभिग्राय 
प्रदर्शित करता है, और दूसरे समय वहीं मनुष्य उसी संबंध में 
विपरीत अभिप्राय रखता है | अच्छा क्‍या ओर बुरा क्या इस 
विषय में समय समाज का अभिप्राय असभ्य और अज्ञान समाज 
के अभिप्राय से भिन्न होता है | नेतिक जीवन में समय की ग्रगति के 
साथ अमुक प्रगति देखी जाती है | अच्छा क्या और बुरा क्या इस 
संबंधी विवक बुद्धि का भी विकास होता मारछूम पडता है। साधु 
पुरुष का साधारण मनुष्य की अपेक्षा अच्छे बुरे के भेद का अधिक 
ज्ञान होता हैं। जिन महात्माओं की ओर समाज पूज्य भाव रखता 
आया हों ओर अबमी रखता हो उनके ग्रंथों से ओर उनके वचनों 
से अच्छे बुरे को पहचानने की हमारी शक्तिको हम विकासित 
करसकते हैं | उनके उपदेशो के अनुसार वताव रखने से उन उप- 
देशों के गौरव का हम अपने जीवन क्रम में अनुभव करते हैं| 
उन महात्माओं के उपदेश, समाज के रीति रिवाज के अभ्यास 
ओर हमारे जाति अनुभव से हमनिणय कर सकते हैं कि अम्ुक 
प्रकार का जीवन मनुष्य के लिये उत्तम प्रकार का कहा जासकता है। 

नेतिक जीवन किस प्रकार का होना चाहिये, इस संबंध में 
पश्चिम में आजकल जो मत सामान्य रीतिसे प्रचलित है उनका संक्षिप्त- 
सार हम नीचे देते हैं। अबतक जिन जिन सद्गुणोंके नाम भिन्न 
भिन्न स्थलों पर दिये गये हैं, वे सब साधुजावन के लिये आव- 
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इयक हैं। इन सदगुणों के द्वारा हमारा चारिज्य समाज में प्रकट 
होता है । मनुष्य का चारित्य ही सबसे अधिक महत्व की वस्तु 
है । हमारे प्रत्येक हेतु को सामाजिक दृष्टिसे समझने का आजकर 
प्रयत्न होता है। वर्तमान समयकी भिन्न मिन्न हलूचलें सूचित 
करती हैं कि भोतिक श्रेय, शारीरिक जरोग्य, रहने के मकानों का 
सुघड़पन इत्यादि भोतिक उन्नति के साधनों की वृद्धि और उनके 
विकासकी ओर प्रयास करना हमें उचित है | सौंदय की भावना 
का जीवन में विस्मरण नहीं हुअ है।साधुजीवन बिताने वाले को 
सोंदय्य की वाद्धे ओर विरूपता का नाश करने के छिये जितना 
बन सके प्रयास करना उचित है । ओर मनुष्यों की आत्मोन्नति 
साधने में हम उपयोगी होंसके इस प्रकारकी याग्यता प्राप्त करने 
का भी हमें यत्न करना चाहिये । “कर्तव्य! में एक प्रकार का दबाव 
रहा हुआ हैं, अथात्‌ जो हमारा कर्तव्य है उसको हमें करनाही 
चाहिये यह हमारा फज है। हमें यह विचार करना उचित नहीं कि 
“ कृत॑व्य ”” हमारी वासनाओं से प्रतिकूछ है या क्यो कर | इस 
परसे यह नहीं समझना चाहिये कि पश्चिम में सुखवाद का 
बिल्कुल बहिष्कार हुआ है । किसी अन्य उद्देश्य या हेतुका भोग 
दिये बिना सुख प्राति या दुःख नाश के छिये प्रयास करना. 
हमारा धर्म है । मनुष्य अपना कर्तव्य किये जाय, कतंव्य परा- 
यणता में उसको. आनंद मिले, और जिन हृत्यों से कतंव्य अष्ट 
होने का प्रसंग आवे उन कृत्यों की ओर स्वतः धिक्कार वृत्तिका 
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डद्भवहों तव हम कह सकते हैं कि उसने जीवन का आदरशों 
सिद्ध किया है अथीव॒ वह मनुष्य एक उत्तम ओणी का मनुष्य 
हुआ हैं | नैतिक जीवन का आदर्श अमुक एक श्रेय वस्तुकी 
आछि में नहीं परंतु अनेक. श्रेय वस्तुओंकी प्राप्ति में है।इस 
पुस्तक के * नैतिक जीवन ' शीर्षक वाले भांग में भिन्न मिन्न श्रेय 
बस्तुएं कौनसी हैं इस विषय पर विस्तार पूर्वक विवेचन किया 
जायगा । 


द्सरा प्रकरण 





हिंदू नीतिशास्त्र 

मारत में नीतिशास्त्रः--नीतिके प्रश्न निश्चित करने के 
हिये बुद्धिद्वारा प्थकरण होनांचाहिये या हृदय भावों अथवा 
अंतर्जान द्वारा इस संबंध पश्चिमके फिल्सुफोमं ऐक मत्य नहीं है। 
जो लोग इस विषयकों विज्ञान की तरह बुद्धिगम्य कहते हैं वे 
उसके शाख अथवा विज्ञानकी एकशाखा मानेत हैं ऐसा न मानने 
बा. उसको अम्यासका एक विषय गिनते हैं; विज्ञानकी शाखा 
( शाख ) नहीं । विचारकोॉका बड़ा भाग इसको विज्ञानवत्‌ मानते 
हैं, इसलिये पश्चिममें नीतिको बुद्धिके कोई दो एक दृष्टि बिन्दुओं 
से समार्थत करनेका प्रयत्न किया जाता है |इस कारण हम देखते 
है कि वहां नीतिविवेचनम स्वाथलक्षी सुखवाद या पराथलक्षी सुख- 
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चाद, अनुभववाद या अंतज्ञानिवाद, परमश्रेय वा उन्नातिवाद, सामान्य 
उपयुक्ततावाद या उत्क्रांतिबाद से निर्णात उपयुक्ततावाद, इन 
मिन्‍न भिन्न नीतैवादों का विच होता है । भारत में यह बात 
नहीं है | यहां भी नीतिकी तत्व इष्टिस समाछठोचना अवश्य हुई 
है, परंतु विशेष करके धर्मके साथ नीति संल्म २क्खी गई हें; 
ओर इस लिये कुछ एक अपवादोी को छोडकर नीतिक विवर्यों 
पर विज्ञानवत्‌ विचार नहीं किया गया है । ह 
नीतिकी पद्धति के मुख्य विभाग भारत में निन्न प्रकार हो. 
झकते हैं।--- 
क आयनीति 
परापूवेस हिन्दु छोग रामायण और महाभारत को अपने - 
घमें और नातेके वचनामृत का सागर समझते आये हैं। यदि रामा- 
यण, महभारत ओर भगवद्गीता इन तीनों का नीतिसार एकत्रित 
किया जाय तो आये नीति का ज्ञान भरी भांति हो सकता है । 
खन में भी गीता की नीति सब का सार भूत है। उसमें पड़दशन 
के सत्यों का सुन्दर एकीकरण मिलता है; यद्यपि गीता का मुर्य 
प्रवाह एक दिशा कर्मबोगकी ओर है । 
ख लोकायतिक अथवा चावाक नीति 
' चारवाक नीति भारत में स्थिर नहीं होमकी । तथापि उस 
का जडवाद हमरे चित्तको विशेषतया आकर्षित कर रहा है। 
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ग॒ जेन नीति 
घ॒ वोद्ध नीति 
आये नीतिके कुछ प्रकीण भेदों का उद्धव सम्प्रदाय नीति से 
हुआ है। इन संप्रदायों में मुख्य रूपसे शंकराचाय्ये, रामानुज,. 
मध्व ओर गौणरूप से चैतन्य, कबीर, गुरुनानक, तुकाराम, नाम- 
देव, रामद[स, स्वामीनारायण, राधास्वामी, रामतीथे, स्वामी- 
विवेकानन्द आदि के पंथों का समावेश होता है। यह सवे संप्र- 
दाय प्रथमतः धमे और ततज्ञान के संग्रदाय हैं | प्रत्येक से नीति 
विषयक ज्ञान स्वतंत्र रूप से निकालना प्राय; असंभव है । अलबत्ता 
प्रत्येक धर्मंसंप्रदाय या तत्त्वसेग्रदाय ( तत्ववाद ) का ऐसी नीति 
के साथ संबंध हेता है जो उस संग्रदाय के साथ सुरंगत होसके। 
शेकराचार्य के मायावाद का स्वीकार करने वाले शायदही सुखकों 
जीवन का परमश्रय मानलें, सर्व को बक्मरूप मानने के कारण वे 
किसी भी प्रकार के स्वाथवादके विमुख रहेंगे। परन्तु यह सिद्धांत 
झांकर मत में एक तत्त्व सिद्धांत हैं, नीति सिद्धांत के रूप में उस 
पर विचार कभी नहीं हुआ है। यहही हम भाक्ति मार्ग के संग्रदार्यों 
'के विषय में कहसकते हैं। इसलिये नीति की पद्धतियों का विचार 
करते समय ऊपर निर्दिष्टकिये हुये चार विभागोंकाहदी निरीक्षण 
करेंगे तो पयाप्तदोंगा । 
क आयनीति 
४£ राम्मायण ” नीति-' रामायण  हिन्दुओंके जीवनर्मे 


5 ३ ० > 


दिव्यओ जसूका असार करनेवाला नीतेके आद्शों से परिपूर्ण ऐति- 


आये नीति छ्रु 


हासिक अंथ है । उस महाकाव्यका समग्र प्रभाव ऐस। प्रबल है कि 
समस्त आर्थ प्रजाको सबे कालमें उससे जीवनके कई उत्तन सदूगु- 
णोंका सतत प्रोत्साहन हुआहे और होता रहेगा | जेसेकि चाहेसो 
होजाय पर दिये हुये वचन पालन करना, पितृभक्ति और पितृप्रेम को 
उच्च प्रकारके सदूगुण मानना; एक पत्नीत्रत और पतिके सुख दुःखमें 
सदा सर्वथा भाग लेनेकी अद्वितीय आर्य वृत्ति, प्रजापाऊन और 
प्रजाके भावोका आदरकारनेमेंही राजाका सच्चा गौरव है यह पितृतरत॒ 
प्रजा प्रेम इत्यादि शायदही कोई कोई ऐसा अभागी हिन्दू होगा 
जिसको राम या सीता, लक्ष्मण या हनुमान के जावन के किर्स।नकिसी 
प्रसंगमेस सदगुण की दिशामे बर न प्राप्त हुआ हो । रामायणर्मे 
नीति विषयक निरथक पांडित्य कद्दींमी दृष्टिगाचर नहीं होता हे । 
वह तो वर्णनात्मक है । उसमें जिनचरित्रोंके वणन हम पढते हैं 3ही 
ऐसे उदात्त हैं कि जिन्होंने यह ग्रंथ मूल रूपम पढ़ाहोजसे के बहुत से 
छोग हैं उनपरभी इन चरित्रोका प्रभाव पड विना नहीं रहता | उन 
उदात्त चरित्रों में से कमंस कम तथापि मुख्य उपदेश क्या मिलता 
है! किन सदगुणोंके प्रवाह उनमैसे बहते हैं £ इन प्रवादकी कैसी 
शीतलूता और मधुरता हे! इन बातेंका अब हम अवश्ेकन करें। 

« रामायण ? को हम ' सीताचरित ” या * सीताजीवन * 
कहेंतोभी परमाचितहै | आरभ्मसे अंततक रामचन्द्र्ज:क जीवनका 
वेविध्य, सोंद4 और बल सीताजीके पवित्र, अ्रममय वॉर सर्तात्व 
पर आधार रखता है । 
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सीनाजीके जीवनमें से हम सबको यह शिक्षा मिलती हूँ कि 
दएत्यमें पका पठिसे सम्पूण एक्य है | एकका सुख वह अन्यकामी 
सुरू; प्वका दुःख वह अन्यकाभी | जब श्रीरामचन्द्रजी 
क॑ ब्न्व'स जाना प्राप्त होता हैं, तव सीत'जी उनके साथ बनम 
ज:+ क ग्रह करती हैं, और अंतमें जातीभी हैं। इस 
- सीताजीका जो संवाद हुआ है उससे 

आदई पत्नीका स्नेह केसा होता हे ? इसका रामायणमे सुन्दर चित्र 
दिया हुआ हैं, इस संवादका विशेष भाव यह है कि “ आपके साथ 
जाने ५ मुझ सवंधा छुख है, इतनाही नहीं परन्तु पत्नी होकर मेरा 
कतंव्य भग सद्भाग्य ओर विशेषतया मरा अधिकार है 2 । यह बात 
नीचेके छ,कास स्पष्ट होगीः- 

आरयपुत्र पिता माता आता पत्रस्तथा स्नुषा । 

स्वानि पुण्यानि सुजानाः स्वं स्व॑ भाग्यमुपासते ॥| 

भ्तुर्भाग्य॑ तु नायेंका प्राप्मोति पुरुषषेभ । 

अतश्ववाहमादिष्टा वने वस्तव्यमित्यपि ॥ 

न पिता नात्मजों वात्मा न मादा न रखीजनः । 

इह प्रेत्यच नारीणां पतिरेकों गति; सदा । 

संक्षिप्त वाल्मीकि रामायण ॥३२४॥ 

न देवलोकाक्रमणां नामरत्वमहं वृण । 
शश्वय चापि छोकानां कामय न त्वया विना ॥ ३७९ ॥ 
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अर्थात, हे आये पुत्र मा, बाप, भाई, पुत्र, बहु, यह सब 
अपने अपने भः््यका सेवन करते हैं, क्योंकि वे अपन अपने पुर्ण्यो 
को भोगते 6 | परन्तु हे उत्तम पुरुष भत्ता का भाग्य अकेली नारी 
कोही प्राप्त हाता है । इस लिये मेरा बन में रहना उचित हैं 
पिता, पुत्र, आत्मा, माता, या सखी जन इन में से कई नहीं, 
प्रन्तु केवल पा“ही इस छोक में ओर परलेक में नारी की गति है। 
आपके बिना देव लोक में जाना या अमरत्वप्राप्त रन भ॑ः में नहीं 
चाहतीहूं एवं छाकों के ऐश्वने कीमी आपके बिना में कामना नहीं 
करती हूं । 

अरण्य में मृगरूप मारीच को जब रामचन्द्रजी मारडाल्ते हैं, 
तब मारीच छलसे उनकासा आतंस्वर करता है| उस समय 


बिक + 8 के 


सीताजीकों रामचन्द्र्भाके विषयमे चिंता होती हैं और वह लक्ष्मण 
का बिक 


का रामचन्द्रजा का सहायताक लय जाने का कहर्ता है | विना 


है आप 


रामके अधीर चित्त सीता कहती है कि 
समक्ष तब सोमित्रे ग्राणांस्त्यक्ष्याम्यसंशयम्‌ । 
राम विना क्षणमपि नेव जीवामि मूतछे ॥ २९६-९७ 
हे लक्ष्मण तुम्हारे समक्ष में प्राणत्याग करूंगी 
विनारामके मूतरूपर में एक क्षणभी नहीं जीसकती। 
सीताका हरण करने के वाद रावण उनको तरह तरह के 
लालच देत। है मित्रभिन्न प्रकार से उनको भयभीत करदनेका प्रयत्न 


७9 नीतिविवेचन 


कर उनको अपने वशकरने की इच्छा रखता है। परंतु यह सब 
निरथंक होता है| यहही नहीं परन्तु सीता समय समय पर रावण 
को साघुता के विषय में उपदेश करती है, ओर सूचित करदेती 
है कि तेरी इस दुर्वृद्धिस तेरानाश होजायगा । हनुमान जबसीता 
की खोजमें अशोक बनमें आते हैं, तब वह उनको रामका रटन 
करती हुईं शाकग्रस्त दशा देखते हैं; और जब वह सीताको 
अपनी पहचान कराते हैं तब सीता आकुछ व्याकुछ होकर उनको 
रामकी कुशलता के विषयमें प्रश्नपर प्रश्न करती हैं । इससे आदशे 
स्नेह के परिणाम में अधीरता को प्राप्त हुआ उनका स्वभाव सूचित 
होता है| ८ ८ ८ >८ > 

छोकापवाद के बरूपर रामचंद्रजीने साताका त्याग किया और 
उनको वाल्मीकि के आश्रम में भेजदिया | कुश ओर छूव के जन्म 
होनेके वाद श्रारामचंद्र आश्रम में गये और यद्यपि वे जानते भी थे 
के सीता शुद्धथीं, सतीर्थ,, तथापि छोकापवाद से प्रगट रीतिसे मुक्त 
होनके छिय सीताजीने भमूमिमाता के आगे अपने स्री शीलकी 
शुद्धता के विषय में शपथ लिया ओर अंतर्मे उनका सूमेमें समावेश 
होगया । इस घटना का वर्णन छोक समूह की कल्पनापर उत्कृष्ट 
चित्र निर्मित करने योग्य है । उसका विशेष आकर्षकत्व सीताके 
उच्चार किये हुये नीचे के वचनों भे है 

यथाहं राघवादन्य मनसाईपि न चिन्नये । 
तथा मे माघवी देवी विवरं दातुमहति || ४८७ ॥ 


आयेनीति छण्‌. 


मनसा कर्मणा वाचा यथा राम समचेये। 
तथामे माधवी देवी विवरं दातुमहैति ॥ ४८८ ॥ 

यदिमेंने श्रीरामचन्द्र के सिवाय अन्यकिसीका मनमें मी चिंतन. 
किया हो, रामका मैंने मन, वाणी और क्रमसे पूजन किया हो तो है _ 
देवी मुझे मूमिप्रे मागे दो । अथोत्‌ सीता अपनी मानसिक, कार्मक 
शुद्धताके सम्पू्णता के वलसे भूदेवी के विवर में मागे चाहती है 
और वह संपूर्णता उनको वह मार्ग मिलने से सिद्ध होजाती है । 
सीताके अलोकिक पूज्य चारिच्यका यह चित्र हमारे लिये बड़े गये 
और अभिमान का कारण है । 

सीताके दुःखों का पठन या श्रवण करने से कोन आये 
खतियकें सुकोमल हृदय कम्पित न हुए होंगे । विपत्ति में सीताके थेये 
को देखकर किन आये खतियोंको आत्मबल प्राप्त न हुआ होगा।. 
सीताकी अलोकिक पतिभक्तिकी सुंदरता और नीतिमचाने किन खियों . 
के चारिध्यपर मोहक ओर उन्नति कारक प्रभाव न डाला हो। कर्ण 
परम्परासे ज्ञात होने वाछा इस चरित्र का अपूर्ण चित्रभी ऐसा मोहक 
है कि उसमें से उत्तम पत्नी और आदशे स्त्री के सदगुणों के विष- 
यम अनेक आयेगृहों में अनेक स्रियोंकों सहज नीतिबोध मिलतारहा 
है ओर भविष्य में भी मिलता रहेगा | 

रामके चारिज्य में अद्वितीय पितृमक्ति, अद्वितीय एक पत्नि 
ब्रत और अद्वितीय नृपत्व का स्पष्ट चित्र हमें प्राप्त होता 
है। सारी दुनिया के इतिहास में ऐसा कोई दृष्टांत नहीं है कि. 


७ नीतिविवेचन 
जिसमें राजकार्यमार के लिये सवेथा कुशर होनेपरभी किसी राज 
कुमार ने पिताकी इच्छा का आदर करने के छिये राज्यके विषय 
में त्यागवृत्ते धारण की हो और राजसिंदासन के बदले में बनवास 
के कष्ट सहन कियेदर। श्री रामचद्र विरक्त न थे। श्रीरामचन्द्र अश्नक्त 
न थे। बहुघ्रा “ अशक्तिमान भवेत साधु ” वाली बात होती है। 
परंतु रामचद्रत्नी की शाक्ते सुविज्ञातमी थी और रावण के साथ 
युद्धमे उसकी उत्तम परीक्षा भी 6३ उनके राजत्याग के लिये पितृ 
आज्ञापालन और पितृस्नेह के अतिरिक्त और किसी कारणकी कल्प- 
ना तक नहीं होसकती है । जगत्‌ में देखा जाता है कि जहां शक्ति 
हो वह क्षमा का होना बहुत कम देखने में आता है, दुःखहे वहां 
मानसिक शांतिका प्रायः अमाव होता है, सुख संपात्ति हो वहां 
प्रसंग वशात्‌ होनेवाली वेराग्य वृत्ति का स्वीकार करने की इच्छा 
सअत्यव्प हांती हैं । परंतु श्रीरामचद्र के विषय मे हम विरुद्ध बातों 
का समाधान बडी सुगमतासे शक्‍य हुलाथा | जबराज्य के बढले में 
वनवास अहण करने के विषय में केकैयीने रामको कठोर वचन 
सुनाय उस समय पर मनुष्य मात्र को सुल्म क्रोधव॒त्ति को धारण 
ने करतहुए रामचंद्रजीने आनन्द पूवथक उनका स्वीकार किया 
श्रुत्वा न विव्यथे रामः केकेयी चदमत्रवीत्‌ | 
एव मस्तु गमिष्यामि वन वस्तुमहेत्वितः ॥ २३२ 

कैकेयीके वचनों को सुनकर रामको व्यथा न हुई परन्तु कैकेयी 

को उन्होंन कहा “ अस्तु में यहां से वनमें रहने को जाऊंगा। 


आयेनीति ७७. 


न झते धर्मचरणं किंचिदस्ति महत्तरम्‌। 
यथा पितरिशुश्रृष। तस्य वा वचन क्रिया ॥ २४९ 


पितृ श॒ुश्रषा से अन्य कोई वस्तु महत्तर नहीं हैं। अथवा 
उनकी आज्ञाका पालन करने से अन्यकोई वस्तु महत्तर नहीं है । 
इस प्रकार श्रीरामचंद्र पितृ भाक्ति, शांति, त्याग और क्षमाके 
सूर्तिमान्‌ रूपये । 

इसके अतिरिक्त राममें उत्तम पत्नी प्रेम ओर प्रजाप्रेमसुव्यक्त 
सक्लुणये | सीताका हरण होने के बाद रामकी व्यथितस्थित्रि, ओर 
सीताके लिये रामरावण युद्ध इन घटनाओं भे रामका पत्नीमेम 
इृष्टिगोचर होता है । इसी तरह छोकापवाद के कारण रामका 
कियाहुआ सीताका स्याग हमें रामके प्रजा प्रेमका ज्ञान कराता है। 
प्रजाकी इच्छा प्रथम और अपनी व्यक्तिगत इच्छा पीछे, अथोत्‌, 
प्रजाके रंजन और संतोषमें ही राजाका गौरव रहा है, इस बातके 
स्वीकारका साक्षीभूत रामका वर्तन है । 

लक्ष्मणक्के चारिज्यमें उदात आतु स्नेह और सेवा-बइततिके 
चित्रका दर्शन होता है। छक्ष्मणका सारा जीवन मानों ओरामचन्द्र 
की सेवा करनेके लिये और श्रीरामके प्रति प्रीति रखने के छिये 
निर्मित हुआथा । छक्ष्मणको चाहे श्री रामचन्द्रके भाई कहो शिष्य 
कहों या दास कहो तो सुसंगत होगा | कैसी अतुरू अतू भक्ति ! 
जैसी रामके प्रति रक्ष्मणकी पूज्य वृतिथी वैसी ही सीवाकी ओर 
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थी, और वह सम्पूर्ण शुद्धता समेत थी। सीताका हरण करके 
रावण उनको लेजा रहा था उस समय रास्ते में उन्होंने अपने बस 
और जामभूषण पृथ्वीपर डाले थे, इस अभिप्रायसे कि अपने जानेका 
मार्ग औरामचन्द्रको मालूम हो जाय | जब सुझवने औरामचन्द्रके 
अभिज्ञानाथ वे वत्र और आमूषण दिखकाये तब श्रीरामचन्द्वने 
उनको पहचानने के छिये लक्ष्मण से पूछा; उस प्रसंगपर उत्तर 
में लक्ष्मणन मिन वचर्नोका उपयोग किया है, उनसे रक्ष्मणकी 
शुद्धता, सात्विक प्रीति और उच्च ब्रह्मचये का पूरा निश्चय होता 
है। लक्ष्मण कहते हैं:--- 
नाहं जानामि केयुरे नाहं जानामि कुण्डले । 
नुपुरे त्वामिजानामि नित्यं पादामिवन्दनांत्‌ ॥ १००-१ 

मैं सीताके केयूरो को नहीं पहचान सकता, न उनके कुण्डलों 
को | अथात्‌, शरीर के ऊपर के भाग में धारण होने वाके इन 
आभूषणों पर मेरी कभी दृष्टितक नहीं गईं थी, तो फ़िर उनके पह- 
चान की तो वार्ताही क्‍या? परन्तु नुपुरो को में पहचान सकता 
हूं; अथोत्‌ में कह सकता हूं कि वे सीताजी के हैं; क्योंकि नित्य 
उनके पादों का असिवन्दन करने के कारण मेरी दृष्टि उनपारदों पर 
हमेशा पड़ती थी, और इसी छिये पादें। के आभूषणा को मैं पह- 
चान सकता हूं । 

भरत के जीवन में भी आतृस्नह ओर उसके उपरांत न्याय 
चुत्तिकः अष्ट दृष्टान्त हमें मिंठता है। अन्याय से मिलने वाह 
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राज्य भरत को इृष्टनथा । उसका सच्चरित नीचे दिये हुए छोक 
से स्पष्ट विद्वित होता है 

निवतयित्वा राम च तस्‍्याहं दीप्ततेजसः । 

दासभतो भविष्यामि सुस्थितनान्तगत्मना || २०२ 

त्वत्कृते मे पिता वृत्तो रामश्ारण्यमाश्रितः | 

अयशो जीवलोके च त्वयाउहं प्रतिमादितः || २०३ 

हेमाता कैकेयी, में श्रीरामचन्द्रका दास होकर रहूंगा; तेरें 
कारण राम अरण्य को गये, और मुझ को अयजञ्ञ प्राप्त हुआ। 
ओरामचम्द्र को अयोध्या लानेके लिये प्रार्थना के निमित्त भरत राम 
के आश्रमकों जाते हैं, और वहां सफल न होने पर अन्‍्तर्मे उनकी 
पादुका का स्थापन करके श्रीरामचन्द्रकी अनुपस्थिति के समय में 
राज्य करते हैं | इस घटना में से और क्या बात साबित होती हैं 
इस तरह रामायण में हमें पितृ माक्ते, एक पत्नीवत, प्रजा 

प्रेम, सतीलवके सद्भुण, एवं बैये, शुद्धता, पातिभाक्ति, भ्रातृप्रेम, और 
आतू सेवाके उत्कृष्ट दृष्टान्त मिलते हैं | तदुपरांत मरतकी न्याय 
वृत्ति, दशरथका वचन पालन, हनुमानकी सेवा बृत्ति आदि छोटी 
विशेषताओंकी :ओर दृष्टि डार्ें तो एक सुदंर मनोराज्य, अथवा 
इससे भी अधिक कहें तो इस संसारमें सत्य प्रेम और न्याय के 
साम्राज्य के स्वर्गका हमें यह आर्य इतिहास दशशन कराता हे 
& रामराज्य ” इस शब्दसे यह बात सूचित होती है । इस शब्द 
का हम बार॑बार उपयोग करते हैं, यहभी उचित्‌ है ।जबतक आया 
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का आयेत्व रहेगा, तबतक श्रीराम, सीता, लक्ष्मण, हनुमान इन 
नामों की जादुई नेतिक शक्तिसे सहस्त नीति पुस्तकों में दिये हुए 
नीतिके उपदेशों से भी अधिक नीतिबोध हिन्दु जीवन को सतत 
प्रोत्साहित करता रहेगा । 

“भहाभारत' नीतिः- “महाभारत” ज्ञान ओर नीतिकी खानिहे 
उसमें की नीति विशेषतया व्यावहारिक है । इस व्यावहारिकता के. 
कारण हमें ऐसा ज्ञान होता है कि उसके पातन्रगण इस संसार के 
होते हुए भी, वे हमसे उच्च अ्रेणिके स्त्री पुरुष हैं । अथात्‌ उसके 
आदी चित्र मानुषी गुण दर्धोंसे इस प्रकार युक्त हैं, कि उनका 
आदरशत्व हमें सुलमजान पडता है; जैसे उसके सुनीति युक्त पात्रों 
की उदातता हमें सुलभ मादम होती है, वेसेही उसके दुर्नीति युक्त 
पात्रोंकी अधमता भी रागद्वेष के प्रसंगों में हमें फंसा सके ऐसी 
माद्म होती हैँ । उसमें नीतिका उपदेश व्यक्त एवं अव्यक्त, प्रत्यक्ष 
एवं परोक्ष, दोनों रीति से दिया गया है। वह नीति-विषयक ग्रंथ 
नहीं है न उसमें नीतिका व्यवस्थित विवेचन है| तथापि हम कह- 
सकते हैं कि उसमें नीति रस विशेष प्रकारका है | उस नीति 
गीत का कौनसा सुर अधिक सुव्यक्त है ? इसका उत्तर “* महाभारत ” 
में ही मिलता है । “स्वगारोहण पर्व” में वह निम्नरीतिसे प्रदर्शित 
किया गया है:--- 

मातापितृसहसाणि पुत्रदारशतानि च । 
संसारेष्वनुभूतानि यान्ति यास्यन्ति चापरे ॥ 


5. 


र्न 
से 
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हषेस्थान सहस्ताणि भयस्थानशतानि च । 

दिवसे दिवसे मूढमाविशन्ति न पण्डितम्‌ ॥ 

उध्वेबाहुविरौम्येष न च कश्विच्छुणोति मे । 

घमोदथेश्व॒ कामश्र सकिमये न सेव्यते ।। 

न जातु कामान्न भयान्न लेभाद्‌ 

धर्म त्यजेज्जीवितस्थापि हेतो: । 

नित्यो धर्म: सुखदु:खे त्वनित्ये 

जीवो मित्यो हेतुरस्य त्वानित्य: ॥ 

पिता, पितामह, पुत्र, पात्र आदि पांढी दर पीढी इस संसार 

में आगई, मौजूद है और आयगी; ऐसी संसोरकी चाल है; इस 
अनित्यतासे वश चला जा रहा है| हष ओर भयके हजारों स्थान 
प्रतिदिन मूढ पुरुषके मस्तिष्कर्मे प्रवेशकरते हैं, पण्डित या सुज्ञ पुरुष 
के मस्तिष्क नहीं | * घमेस अथे और कामछभ्य हैं, तो फिर 
धर्मकाही सेवन क्‍यों नहीं किया जाता है?” इस बातकोमें 
(सीति ) ऊरध्व बाहु होकर रुदन पूर्वक कहताहूं, परंतु कोई श्रवण 
नहीं करता | कामसे या भय से या लोभसे या जीवितके निमित्त 
घर्मका त्याग नहीं करना चाहिये । घर नित्य है, पर सुखदुःख अनित्य 
है; जीव नित्य है, पर उसका हेतु आनैत्य है | सारांश कि, आस 
क्तिमात्र अनित्य है, केवल घर्मही नित्य ओर श्रुव है; तो इन वस्तु- 
ओके निमित्त धर्मका कभी त्याग न किया जाय | घमका पालन निरपवाद 


स्पष्ट आज्ञाका पालन है, यह इन छोकोंका भावार्थ दोता है; और 
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घममं और क॒तव्यकों इसतरदह मानने का सब॒रू कोरण यह प्रदर्शित 
हुआ है कि वहद्दी निल्दहै इस डछिये उसीमें तात्तिक सत्य है । 
तत्त्वतः धर्म ही सच्चा है, ताल्विक सत्य है, इसल्यि सदेैवधम काही 
अनुसरण किया जाय | इस प्रकार नीतिका तक्त्वविद्यासे समथन 
होता है, ओर उस विद्यापरद्दी उसका निर्माण हे, यह सकारण 
कहा गया है । 


महाभारतके नौतिबोघका यह सामान्य निरूपण करने के 
बाद उसके विषय निम्नरीति विशेषतासे उस चित्रका आलेखन 
हम कर सकते हैं | ठीन बातोंपर दृष्टि रखकर वह जालरेखन होस- 
कता है; प्रथम उसके उत्यक्ष नीतिबोध की तरफ दृष्टि करके 
द्वितीय, उसकी आख्यायिकाओंम से कई एकके रासेक सारकी 
तरफ दृष्टि कर, और तृतीय उस के पात्रोंके जीवनकी तरफ 
इष्टिकरके । 


हिह ०; 


नीति विषयक उपदेश “ महाभारत ? में विशेषतया 
४ प्रजागरपर्व ” और “ शान्तिपर्व ” में मिलता है। उस उपदेश 
की सबबातों को देखनेसे सहज माठ्म पडता है कि भिन्नभिन्न 
अनेक सहुणों की महत्ता के विषय में उस अंथर्मे क्या कहागया 
है । प्रत्येक स्थलूपर सत्य, क्षमा, बैये, जाहिंसा, शोर्य, पातिव्रता 
धर्म और दानकी मदहृत्तापर भारादिया गया है । हमें आश्रय होता 
है कि स्वदेशामिमान या सबे देशीय आतृत्व के विषयमें इसभव्य 


है ३5 2 


आयब नाी। ८३ 


० 8 ल्‍्ड्‌ 2 श्थ छू जछ व कर 
अंथर्में कहीं इशारा मात्रभी नहीं है । दुर्गुणों में विशेष कर काम 
क्राध, छोभपरं भारदिया गय है । । 


जहांजिस सदगुण का वर्णन किया गया है वहां वही सर्वोर्परि 
सदगुण हो इस प्रकार उस संबंधी विवचन हैं; और दुर्गणों की 


निन्‍्दार्मेभी उसीतरह प्रस्तुत वस्तुपरही पूरा पूरा जोर दिया गया 
न उ ढ च ५३ औ ७ ३. अप 

: | ये विवेचन केसे हैं उसका खयाल सत्य ओर क्षमा इनदों उप- 
५ ड़ 


गी सदगुणों के वर्णनोंमेंसे थोडासा सुंदरवर्णन पढने से आसकेगा । 


क 
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सत्य-जब युधिष्ठिरका झूतमें पराभव हुआ तब उनको बैर 
'हेने का मार्ग बताया गया । उस प्रसंगपर उन्होंने भीमकों वीचे 
दियाहुआ अर्थ गंभीर छोक कहा है | यह छोक सत्यकी भव्यता 
और सुन्दरता के एवं सत्यकी सम्पूर्ण नेतिक आवश्यकता को केसी 
'विषद रीतिसे प्रकट करता है | । 


मम प्रतिज्ञां च निबोघ सत्यां 
वृणे सत्यममृताजीविताबओ । 
राज्य च पुत्राश्व यशोधनं च 
हा ही ५३ [शा 
सव न सत्यस्य कलामुपेति ॥ वनपवे 


है भीम ! तू मेरी प्रतिज्ञाको सत्यजान | अमृत और जीवनसे 
भी मैं सत्यको अधिक चाहताहूं | राज्य, पुत्र, यश ये सब सत्यकी 
कराको नहीं पहुंच सकते हैं | 


८४ नीतिविवेचन 


दष्यन्त राजा जब शकुन्तराके गान्धर्वे विवाइका इन्कार 
करते 


हैं तब जिस निर्मयता और सत्य मेमसे शकुन्तका उनको 
उत्तर देती हैं. उससे सत्य के प्रति उसका अछोकिक मान प्रद- 
हा ओ ड ल्‍् अं, 
बित होता है शकुन्तछा कहती हैं:--- 


वर॑ कृपञश्ञताद्वापी वरं वापी शतात्कतुः | 

वर क्रतुशतात्‌ पुत्र; सत्यं च पृत्रशताद्वरम्‌ ॥ 

अश्वमेधसहसंच सत्य च तुलूया धृतम्‌ । 

अश्वमघसहसाढ्वि सत्यमेव विशिष्यते | 

अनृतश्रेतप्रसगस्त श्रद्धासि नचेत्स्वयम्‌ । 

आश्रम गन्तुमिच्छामि लाइशों नास्ति संगतम्‌॥ वनपर्व 

एकसों कूप ( बनवाने केपुण्यको अपेक्षा ) एकबावड़ी ( बन- 

बानेका पण्य ) बढकर हैं एसी सो बावाडियोंसे एक यज्ञ बढकर हैं 
एकसों यज्ञोंसे एक पुत्र बढकर है, परन्तु एकसो पुत्रसि भी सत्य 
बढ़कर है । एक हजार अश्वमेघ ओर सत्य इन दोनोंकी तुरूना 
करे तो हजार अश्वमेघाोसस सत्यहां बढजाता 6 । हैं राजन्‌ | यदि 
गांधर्व लूम्नका प्रसंग तुमको असत्य मार्म होता हो, और तुमको 
अपने में श्रद्धा न होते मुझे फिर आश्रम को छोंटजाने की इच्छा 
है। तुम्हारे जैसे असत्यवादी का संग ( इष्ट ) नहीं है । 


छम्ता--महामारतमे क्राध और द्वेषको उत्पन्न करने वाले 
अनेक प्रसंग प्राप्त होते हैं, इसालिये उसमें क्षमा के सदयुण पर 


मम 


न ८ प्दू 


न्भिं कप 


ञञा 


छ ञञ जे [+० ह्ठे 2 हे टृ रू डर >> 
चारंवार वहुत जोर दिया गया है, यह ठीक है । ' प्रजागरपवे ? में 
क्षमा विषयक नीचेके उत्तम छोक हैंः--- 


क्षमा गुणोब्यगक्तानां शक्तानां भूषणं क्षमा । 
क्षमा वशीकृृतिलेकि क्षमया कि दे साध्यते ॥ 
शान्तिखडूः करे यस्‍्य कि करिष्यति दुर्जन: । 
अतृणे पतितो वहि स्वयमेवोपशाम्यति | 
अक्षमावानूपरं दोषैरात्मानं चेव योजयत्‌ ॥ 


अशक्त छोगों का क्षमागुणह, पर शक्त लोगका वह भूषण 
४। इस लोक क्षमा एक वज्ची करण हैं; क्षमास किसबातकी 
सिद्धि नहीं होसकती हे £ अर्थात्‌ क्षमासे सबकुछ साध्य हैं। 
पुरुष के हाथ में क्षमारूपी श्ञांति खड्ट हें उसको दुर्जन क्या कर 
सकता हैँ * तणराहत स्थानम भराहुआ वाह भापहा बुझ्च जाता 
है, जैसे क्षमावाले पुरुष के प्रति क्रोध आपद्दी शांत होजाता है । 
जो पुरुष दूसरे के विषयमें क्षमानहीं रखताह वह जपनेकोही दोष 
युक्त बनाता है । 


बी. 


जब द्रोपदी कहती है कि कालमेद्‌ ओर प्रसंगभद के कारण 
क्षमा और क्रोध दोनों उचित हैं, तबयुधिष्टिर क्रोधकी गहँणा करते 
हैं, ओर क्षमा कोही सवंदा उदच्ध ते हैं। इस संबंधर्मं युधि- 
छिर द्वारा कहे गए नीचे के छाक विशेष जाकृषक हैं!--- 


का 


८६ नींतिविवेचन 


नाकाय न च मर्यादां कुद्धो न पश्यति । 


६23] जे मं हे 
क्षमावतां हि भूतानां जन्म चेव प्रकीर्तितम्‌ । 
अं 5“ अह ६3 


क्षमा ब्रह्म क्षमों सत्यं क्षमा भूत च भावि च। 
क्षमा तपः क्षमा शोच क्षमायेदं घृते जगत्‌ । 
रकेः के कैः नें 
क्षमा तेजस्विनां तेज: क्षमा ब्रह्म तपस्विनाम्‌ । 
क्षमा सत्य सत्यवतां क्षमा यज्ञः क्षमा शमः ॥ बनपतवें 
कोध युक्त नर -यह नहीं देखता है कि क्यानहीं करना चाहिये 
और ( कार्यकी ) क्या मर्यादा है। 
क्षमा युक्त प्राणियों के ही जन्मकी प्रशंसा होती है। 
क्षमा ब्रह्म है, क्षमा सत्य है, क्षमा भूत तथा भावि (सत्य 3. 
है, क्षमा तप है, क्षमा शोच है। क्षमासही यह जगत्‌ स्थिर 
रहता है । 
तेजस्वी का तेज क्षमा है तपखी का तप क्षमा है। और 
सत्यवान्‌ का सत्य क्षमा है; क्षमा शम है। 
महाभारतके अमुकामुक नीति विषयक जाख्यानों में 
सद्भुणों के परे दृष्टान्त मिलते हैं । जैसा भार शांति और घर्मपर 
सारे “ महाभारत ?” में दिया हुआ है, वेसाही उन के आख्या- 
नोमेंभी है। उस के असंख्य आख्यानों में कईते ऐसे सरस मर 


ययाति-आख्यान - ८७ 


बोधक हैं, कि उसविषयका संक्षिप्त विवेचन कर के इनका हवाई 
देखने से उन आख्यानों की उत्तमता का बोध हमें होसकता है। 


घथाति के आख्यान का उपदेश 


किसी समय शर्मिष्टा ओर देवयानी बनमें टहलरही थी । 
टहलूती टहरूती एक कुएके पास नहाने को गई । वहां शुरुपन्री 
देवयानीने राजपुत्री शर्मिष्ठा को गार्लदी | शर्मिष्ठाने कुद्ध दोकर 
देवयानी को कुए में फेकदिया | अकस्मात्‌ ययातिराजा उस स्थानके 
पास होकर जारदे थे। उन्होंने कुएमें गिरी हुईं देवयानी की रोने 
की आवाज सुनी और उसके बाहर निकाछा । देवयानी के हृदय 
में राजा के लिये प्रेम उत्पन्न हुआ, और दोनों का विवाह होगया। 
शर्मिष्टाके किये हुये अपमानके बदले में देवयानीने अपने पितासे 
यह वरदान मांगलिया, कि वह मेरी दासी होकर रहवे। इस प्रकार 
उसने अपने वेरका शमन करना सोचा | अंतर्मे उस वरदान का 
परिणाम उस के लिये दुःखप्रद हुआ । कुछ समय के पश्चात्‌ ऐसी 
घटना हुई, कि देवयानीने अपने पतिके सदृश आक्लतिवाले लडकों 
फो अपने पास आंत देखा । इस सादृश्य से वह चमक उठी । 
तलाश करने से माछ्म हुआ कि वे छडके शर्मिंष्ठास उत्तन्न हुए 
ययातिक्रे पुत्र थे। इसपर ऋ्रोथकरके देवयानी अपने पिताके पास« 
गईं अर उस के द्वाग ययाति को शाप दिलिवाया कि “ तूने ऐसा 
दुष्ट आ*रण किया है इसल्यि तुझकों अकाल वृद्धावस्था प्राप्त हो' 


८८ नीतिविवे 


परिणाम यह हुआ कि ययाति का योवन नष्ट होनेपर स्वयं देव- 
यानी कोही दुःख उठाना पडा । दिराए हुए शाप के लिये उसको 
पश्चाताप हुआ ओर अपने पितासे शापके सान्त्वनकी याचना की | 
विताने कहा कि “ श्ञापके अनुसार ययाति वृद्धतो अवश्य होगया 
ढे, परन्तु यदि कोई दूसरा मनुष्य उसकी वृद्धावस्था लेनेको राजी 
होगा, तो उसको वहदी जासगी | युवावस्था के भोग मोग- 
नेके अभिलाषी राजा ययातिने युवावस्था फिर प्राप्त करने के लिये 
अपने पूत्रो को बारी बारीसे पूछाकि “ तुम से कोई मेरी दृद्धा- 
वस्था लूकर तुम्हारी युवावस्था मुझ दांगे ? बड़ लडकाने तो साफ 
इन्कार किया, केवल पूरुने उसवात को स्वॉकार किया। ययाति को 
पुरुका यौवन ग्राप्त हुआ और अनेक वर्षोतक संसार के भोगों को 
भोगा । अ॑ँत्मं उसको ज्ञान हुआ कि इच्छाओं को तृप्त करने से 
शांति कदापि नहीं मिलती है, केवल संतोष बृत्ति धारण करने से 
व मिल सकती है । इस सत्य व्यापक्त ओर अतीब उपयोगी 
अनुभव का वयातिने पूरुकों नीचे दिये हुए छोकोर्मे वर्णित किया 
। वे छोक शांति और संतोष का केसा गंभीर रसयुक्त उपदेश 


हैं । 


४ #0077 


न 


न जातु कामः कामानामुप्भोगेन शाम्यति | 
हविणा कृष्णवर्त्मेंव भूय एवामिवर्धते || 
यत्यथिव्यां ब्रीहियव॑ हिरण्य पशवः खियः । 
एकस्यापि न पयोष्त तस्मातृष्णां परित्यजेत्‌ ॥ 


ययाति-आख्यान ८९ 


या दुस्त्यजा दुर्मेतिमियों न जीयेति जीवेतः। 
५ 


योउसो प्राणन्तिको रोगस्तां तृष्णां त्यजतः सुखस्‌ ॥ आदिपवे 


इच्छित वस्तुओंका उपभोग करने $ मनकी शांति नहीं 
होती परंतु जिस प्रकार हवि से अम वृद्धि पाता हैं उसी प्रकार 
इच्छा की तृप्ति से इच्छा बढती है | प्थिवी में जितना अन्न, 
सुवर्ण, पशु, खिरएं हैं यह सब एक मनुष्य के भोगों की तृप्ति के 
लिए पर्याप्त नहीं इस किए तृप्णा का त्याग करना चाहिए। जो 
दुर्मतियुक्त पुरुषों से दुस्त्याज्य है, जो दृद्धावस्था प्राप्त पुरुष के 
लिए भी कम नहीं, जो प्राणान्तक रोग है. वह स्वयं तृष्णा का 
त्याग करने वाला मनुष्य सुख प्राप्त कर सकता है । 


इस तात्त्विक अनुभव के परिणाम से पूरु को यीवन पुनः 

द्वेकर ययाति ने राज्यासन मी त्याग किया और पूरु को राजा 
बनाया । ब्राह्मणादि पुरुषों ने ययाति से पूछा कि हे राजन पूरु 
तो आप का सब से छोटा पुत्र हे आप अपने बड़े पुत्र को राज्य 
न्‌ देकर इसे क्यों देंते हैं ययाति ने उत्तर दिया भरे ज्येष्ठ पुत्र ने 
मेरी इच्छा के प्रतिकूलवर्तेन किया हैं, पूरु मेरे अनुकुछ रहा है, 
इसलिये पूरु मेरा ज्येष्ठपृत्र है । वय में:नहीं किंतु सदगुणमें बडा 
होता है, वहह्दी सच्चा ज्येष्ठ पुत्र ढे । 

आत्मनः सदृशः पुत्रः वितृदेवर्षियूजने । 

यो बहूनां गुणकरः स पुत्रों ज्येष्ठ उच्यते ॥ 


९० नीतेविवेचन 


संतोष मेंही शांति है ओर बडप्पन सदूगुणसेही प्राप्त होता. 
है वय से नहीं--यद्द दो उपदेश हम इसनीतिरसपूर्ण आख्यान से 
सीखते हैं । 

नलोपाख्यान ओर सावितन्युपाख्यान--यह दोनों 
उपाख्यान मूलम नहीं तो अनुवादमें प्रायः सब साधारण शिक्षित: 
हिन्दुओं को ज्ञात हैं। यह दोनों “ महाभारत ” के वनपवेमें हे ।' 
जिस संबंधर्मे उनका वर्णन हुआ है, उससेही उनका नीतिबोध 
बहुत सहज होजाता है । 


युधिष्टिर वृहदश्चकों प्रश्न करते हैं:--“* इस संसारमे तुमने: 
मुझसे अधिक दुर्भागी राजा न देखा होगा न सुना होगा; मुझसे 
अधिक दुःखित मनुष्य कोई होगा क्‍या ?” इसके उत्तर में बृहदश- 
उनको नछोपाख्यान खुनाते हैं । जिसतरह पांडवोने बतके कारण 
ज्य बवंसव खाया उसी तरह नकका भी उसी व्यसन के कारण 
राज्य खोना पडाथा । जिसतरह पांडवो को उससे परिणाम वन- 
वास के अनेक दुःख सहन पडेथे उसीतरह वाल्कि उससेभी अधिक: 
दुःखका अनुभव नलकों करना पड़ाथा। तथापि जिस प्रकार पांड- 
वोने सत्य, धरम, ओर क्षमाके उत्तम सदूगुणोंका पालन कियाथा, 
उसीप्रकार नलनभी किया था। कवि ग्रेमानन्दके ““ नराख्यान ?” 
से यह वृत्तांत और उसमें झलकता हुआ नीतिरस गुजर पाठकों 
को सुविदित है। 


शिवि-आख्यान ९१ 
इसी तरह साविच्युपास्यानभी सुविदित है। साविन्रीका पदिः 
प्रेम, सावित्री की झुश्रृशा, सावित्री का वैये--अत्येक आर्य खसत्री को 
गवैसे भरदे ऐसे सद्‌गुण हैं। युधिष्ठिर कहते हें कि “में स्वयं अपने 
दुःखेंके लिये या मेरे भाइयों के दुःखोंके लिये ।जितना शोक नहीं 
करता उतना इस द्रोपदी के दुःखोके लिये करता हूं ”” उसशोक के 
शमन के निमित्त सावित्री का उपाख्यान उनको छुनायागया | 
द्रौपदी को तो क्या ही दुःख था ? उससे कई गुणा अधिक दुःख. 
सावित्री पप आपडाथा, ओर उस दुःखकों सहन करने में ओर 
उसके साथ युद्ध करने में वह उस के पतिग्रेम ओर बैये के सद्‌गुणों 
से समर्थ हुईथी, ऐसा उस आख्यान का सारांश है। इस आख्या- 
नका चित्ताकर्षक ओर नीतिसूचन से भरपूर भाग उसमें के यम 
सावित्री संवाद में है । उस भागकी रसिकता गुजरात में “ सुकन्या 
सावित्री ?” के न|टक से घरघर सुविज्ञात होगई है। पतित्रता स्त्री 
की पति शुश्रुषा क्या नहीं करसकती ! मृत्युकोभी हटा सकती है-- 
इस बातका इस आख्यान में वर्णन है। उसके सार रूप इतनातो 
सबकोई स्वीकार करसकेंगे कि सतीत्वके सदृगुण की अरष्ठता बहुत 
उच्च पंक्तिकी है। हिन्दुस्तियां वट साविन्रीद्वारा सावित्री का स्मरण 
अपने सौमाग्यकी वृद्धि करनेवाढा मानती हैं, यह सर्वथा उचित है | 

शिविराजाका आख्यान 
शिविराजाफ भाख्यानसे शरणागत के रक्षणरूपी सद्‌गुण का 
उच्चदृष्टांत मिल: है । शिविराजा शरणार्थी के पान और रक्षण 


“२२ नीतोविवेचन 


करने के लिये विख्यात हुएथे । उनकी परीक्षा करने के हेतु इन्द्र 
और अमिने इयेन और कपोत के रूप धारण किये। इ्येन कपोंतक पीछे 
जाता है और कपोत आत्मरक्षणके लिये शिविका आश्रय मांगता है 
राजा कपोत का रक्षण करने को तत्पर होता हैं, तब इयेन कहता 
है कि हे राजन्‌ वह मेरा भक्ष्य हैं, मुझसे उसको छुडालेना 
उचित नहीं है ” तब राजा कहता है “ क्पातके बराबर मांस में 
भेरे शरीरसे तुझे देनेका तय्यार हूं ? इस शर्तेपर कपोतको छोड> 
देना झ्येन स्वीकार करता है। राजा कपोत को तराजुर्मे तुल्वाता 
। परंतु कपोंत का वजन बढ़ता रहता है और अंत्मे मांस का 
वजन उसके वरावर करने के लिये राजा अपने सारे शरीरको अर्पण 
करता है। शिविकी परीक्षा पूरी हुईं ओर उसमें उसका सद्गुण नष्ट 
नहोंते हुए अधिक प्रदीप्त हुआ । इन्द्र और अभि शिबिको परामव 
दनेके हंतू आय थ व उक्ुद इंस अच्छुत्तम जातत्यागस सतुष्ट 
होकर छोटगये । आख्यान का सुंदर बोध यह है कि सच्ची सेवा 
चांहे वह कैसी भी क्‍यों न हो, केवछ श्रम ओर संपत्तिके व्ययसे 
ही नहीं परंतु स्वयं अपने को अर्पण करदेनेसे होती हैं | जो उत्तम 
सेवा करना चाहे उत्तको उचित है कि वह स्वत्व का त्याग करने के 
छिये तत्पर रहे । ५ 
विदुलोपाखूघान 
जैसी दशा हिन्दखियों की आजकल है, उससमय में नथी । 


८ जल प 


शोय को चाहना ओर शोयेकी उतेजित करना वे अपना क॒तैंव्य 


विदुलपारूयान ५र- 


समझती थीं | ग्रीस देशको माता युद्ध क्षेत्र को जाने केलिये उद्यत 
अपने पुत्रसे कहती कि “यातों तेरी ढालके साथ विजयी होकर 
लोटना या ढालूपरही समरांगण में सोजाना; अर्थात भीरुपुरुषकी 
तरह घबड़ा कर कदापि पीछा न आते हुए निडर रहना और मरना 
पड़े तो मरनाही तेरा कर्तव्य है । इसी प्रकारका प्रोत्साहन बिदुला 
क उपाख्यान में देखाजाता है। जब श्री कृष्ण धृतराष्ट्से पांडवों 
का समाधान करनेमें असमर्थ हुए और युद्ध करनाही निश्चित 
हुआ, तब पांडवें के पास छोटने से पहले वे विदुरजीके स्थातपर 
कुंतीसे मिलन गये | वहां जाकर उन्होंन कुंवीस पूछाकि “ तुम 
अपन पुत्रोंकी क्‍या संदेशा भेजना चाहती हो कुंतीन उत्तर दिया 
कि संदेशा यही भेजना चाहती हूं कि हे पुत्रों, तुम विदुलाके 
आख्यान का सार दृष्टि के आगे रखकर वत्ताव करना | वह आख्यान 
में आपको सुनाती हूं कि उसे आपउन्हें सुनादीजिय वह आख्यान 


विदुलाका छाटा पुत्र रणक्षत्रस माग आया । उस. समय 
बिंदुलाने पुत्रसे कहा कि ऐ. भीरू लड़के उठ ! तेरी कायरता से तू 
पीके न 

ते 


रे शच्चुओंकोही आनन्द देताहै, और किसी को नहीं । 
जिस पुरुष में शोये नहीं वह निकम्मा है । 


4७० प है ३ ३ 
उत्तिष्ट है कापुरुष मा शेष्वेव पराजितः । 
अमिनत्रानन्दयनसवोलिमानो बन्धुशोकदः ॥ 


हि, नीतिविवेचन 


सुपूरा वै कुबादिका सुपूरो मूषिकाञ्ललिः । 
सुसंतोषः कापुरुष: स्वल्पकेनेव तुप्यति ॥ 


हे कापुरुष, खड़ाहो । यों पराजित होकर क्यों सोता है ! 
केवल तेरे गत्रुओं को ही तू आनंद देता है | अपने छिये तुने क्षुद्र 
अमिप्राय क+लिया है, यह तेरी मूल है। जैसे छोटे नाछे शीघ्र 
भर जाते हैं जैसे छोटी अंजढी शीघ्र भरजाती है वेसेही डरपोक 
मनुष्य थोडीसी ग्राप्ति होनेसे संतुष्ट होजाता हे, अर्थात्‌ स्वल्प से 
संतुष्ट हो जाता हैं । स्वस्पसे संतुष्ट होना कापुरुषको शोभा देता है 
शूर को नहीं। इसलिय उठ रूड ओर विजय ग्राप्तकर । इसके उत्तर 
में पत्र बोला कि हेमाता तुम यह इच्छा रखतीहों कि में मरजाऊँ ! 
मेरेविना क्या तुम रहसकोगी ? विदुलाने कहा कि * मूखपृत्र ; क्या 
तुझको इस बातका कुछमी विचार नहीं होता कि जबतेरी माता 
ओर तेरी सत्री तुझे भीख मागते देखेंगी, उससमय तेरा जीवन तुझे 
कैसा भाररूप माठ्म होमा ? विदुलके वाग्बाण ऊड़के को छगे 
बह युद्धक्षेत्रो गया ओर अन्त जीता | 

हे कृष्ण यह आख्यान पांडवाकों सुनाइये और कृहिये कि 
मेरे पांडवों जैसे पृत्रहोनेसेभी यदि मुझे दूसरोके आाधापर रहनापड़े 
तो इससे विशेष दुःखकर और क्या होसकताहें ? शरत्व की कैसी 
उच्चभावना ओर शझूर॒त्व रखनेके लिये कैसा उत्तम संदेशा ! 

४ महाभारत ” का नीतिचित्र उस ग्रथके मुख्यपात्रों के 


विदुलोपासख्यान ९८ 


चारिज की ओर दृश्टिकरने स भी उपलरूब्ध होता है | मौष्म अथीत्‌ 
मूर्तिमंत बक्नचये । अपने पिता शांतनु और सत्यवती की प्रजाको 
किसी प्रकारके दुःख होनेका संभवमी न रहे इस हेतुस मीष्मने प्रति- 
ज्ञाकी थी कि में मरणपर्यत ब्क्नचारी रहूंगा । अपना कुछ संतान 
होनेपर सत्यवती की प्रजासे इंप्या ओर कलह का प्रसंग जावे, 
इसलिये ऐसे प्रसंग के मृलकाही इस प्रकार उन्होंने छेदन करडाक 
प्रतिज्ञानुसार भीष्मने साराजीवन अश्लचयमोनिकाला । उनके चारि- 
ब्यसे भली प्रकार जान सकता है कि ब्रह्नचयका तेज केंसा होता 
है। उस ब्रह्म चयका भीष्मने क्‍यों स्वीकार किया! केवल पितृ प्रेमके 
प्राबल्‍्यसेही । उत्तम पितृप्रेम, उत्तम ब्रह्मचयका दृष्टांत मीष्मने हमें 
दिया है। युधिष्ठिरके सत्यप्रेम ओर धर्मनिष्ठा चित्तपर बड़ा प्रभाव 
डाछते हैं | कर्तव्य अथवा धर्म उन जीवनका महामंत्रथा, उसके 
उदाहरण महाभारतमें अनेक प्रसंगपर मिछते हैं। सच्चीखूबीतो 
यहहैकि वह धर्मनिष्ठा युधिष्टिकके चारिज्यक स्खलनके उदाहरणंम 
प्रदी्त ढोती है और उसीकी तरफ हम यहां ध्यानदेंगे । बूतका 
गझ। खेल खेलना उन्होंने दोबार हाथर्म किया | एकवार कडवा 
अनुभव हुआ और साथकेसाथ अपना सर्वस्व गेंवाया । तथापि 
दूसर्राबार चूतके आकर्षक खेलमें शामिल हुए ओर उसबारकी शर्ते 
के अनुसार उनको अपने भाइयों ओर ख््रीके साथ वनमें जानापडा 
परंतु यह आकर्षण किस प्रकारकाथा £ वह खेल या शोक या 
आनन्द के आधारपर नहींथा । ऐसा होनेपर हमें उनके चारिज्य 


९६ , नीति विवेचन 


स्खलनकी और निंदाभमाव उत्पन्न होवे । वह शुरत्व के चिन्हके 
रूपमे उत्पन्न हुआथा; वह आव्हान ही उस समय मनुष्य को 
भीरु नहोकर आव्हानका स्वीकार करना इस क्षात्रधमका निगमन 
था। उनका यह वतेन एक व्यावहारिक अनुमान था। उनका यह 
आधार नौचेको प्रतिज्ञापर था | 
आह्ृतो5हं न निवर्ते कदाचित्‌ । 
आहत होनपर में कदापि पीछे नहीं हटता | नीचेके दो 
झछोक इस अमिप्रायका ओरभी आधिक प्रकट करते है 
बातुनियोगाद्भूतानि प्राप्नुवन्ति शुभाशुभम्‌ । 
न निदृत्तिस्तयोर॒स्ति देवितव्यं पुनर्येदि ॥ 
अक्षद्युत समाह्ान नियोगात्स्थविरस्थ च। 
“नन्नपि क्षयकरं नातिक्रामितुमुत्सहे ॥ 
विधाताके नियोगसे शुभाशुम वस्तुएं सब जीवोंकों प्राप्तहोती 
हैं | फिरमी द्यूत खलना पड़े तो भी इनदोनोंकी निद्गाति नहीं होस- 
क॒ती | बक्षुद्बत खलनेके लिये आह्वान ओर बहमी एक वृद्ध पुरु- 
पकी आज्ञास होनेवाला उसका उछंघन करने का में प्रयत्न नहीं 
करता हूं अद्यापि में जानता हू कि परिणामर्मे द्ृत नाशकरने वाली 
वस्तुहे | 
इसपरसे स्पष्ट होता हैं कि यह सखरून युविष्ठिरकी बुद्धिका 
दषोषहै उनकी नीतिकी क्षति नहीं हुईहै । किसी प्रकारका आव्हान 
होतो उसका स्वीकार करना यह क्षात्रधम है, इस वाक्यके आधार 
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प्रतो अनेक अनीतिकाभी समर्थन होसकता हैं। वह वाक्य ठीक 
नहीं है । उसका स्वॉकार करना बुद्धिका दोषहै । इसीलिये युधि- 
छिरके इस सखलनके विषय हमें दया उत्तन्न होती है क्रोध या 
निंदा भाव नहीं | 
निडरतासे सत्यकथन करना एक बड़ा सदगुण है। विदुरनों 
के चारिच्यमें यह विशेष आकर्षक है । उसका एकही उदाहरण 
देना काफी होगा | झतके लिये बुछावारुकर जब वे जाते है, उस 
समय वह साफ कहते हैं कि हे धमेराज ! झ्यतखेलना बुरी बात है 
यमन उसके विरुद्ध यत्न कियाहै, तथापि राजने मुझे भेजाहे 
ओर इसलिये मैं आय हूं आपको जेंसा योग्य प्रतीत हो करों। अने- 
कवार धृतराष्ट्रको विदुरजी कह तथापि सत्य उपदश दंत है कि. 
दोष आपके पुत्र दुर्योधनकाही है | पांडवॉंकों आधाराज्य देना ही 
चाहिये घ्ृतराष्ट्रको उनकी सत्यताका स्वीकार तो करनाही पडता हैं 
परंतु वेचारे सच्चा उत्तर देते हैं कि “ मैं क्याकरूं लडका जिद्दी है 
एकका कैसा नेतिकबल दूसरेकी कैसी मानुषीय निबेलता ! 


कि 


हिंदम प्राचीन समयमें यह बात मान्यथी कि युद्धके अवसर 
परभी नीतिका पान होना जरूरी है। तथापि महाभारतके युद्धके 
अनेक प्रसंगोपर नीतिके नियमों का उलंघन होता हुआ हम 
देखते हैं ; उसपरसे हम सहज में कह सकेंगे कि युद्धरूपी बड़ी 
अनीति जब हो रही हो उस वक्त केसेमी सभ्य छोग क्यों न हों; 


हि. 
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नीतिकापालन होना प्रायः अशक्यही है । परंतु महाभारत में जिन 
अवसरॉपर नीतिकी अति हुई है उनमेंसे कइ स्थानों में परोक्षरूपमें 
नीतिका स्वीकार हुवाभी हम देखते हैं | भीष्म को मारने के लिये 
पांडवोंने शिखेडीकों आगे किया ओर शिखंडी के हाथसे उनपर 
प्रहार करवाया । कर्णे के रथका पैया खड़डे में फंस गया उस 
क्षणका छाभ लेकर अजुनने अयोग्यरीतिसे उसपर बाण चढछाया। 
भीमने नियम विरुद्ध होकर दुर्योधनकी कमरके नीचे के भागमे 
गदा प्रहार किया | ये सब घटनाएं साफ साफ नीतिकी क्षति बत- 
लाठी हैं। तथापि “ अश्वत्थामाहतः ” का प्रसंग क्या प्रदर्शित 
करता है £? द्वोमको कपटसे मारने के हेतु कृष्णने पांडवॉकों सल्- 
हदी कि ऐसा प्रपंच किया जावे जिससे द्रोण हार जाय । वह 
प्रपंच यह था कि उनका यह निश्चय कराया जाय कि अश्वत्थामाकी 
मोत हो गई हैं | अब ऐसा उम्र असत्य युधिष्ठिर जैसे सत्यवादीके 
मुखसे भछा किस तरह निकर सकता था £ कदापि नहीं | अस- 
त्यको सत्यका प्रापंचिक रूप दिया गया | अश्वत्थामा नामक हाथी 
मार डाला गया और पीछे कहा गया कि “' हे द्वोण ! अश्वत्थामा 
मारा गया हैं ( नरोवा कुंजरोवा ) फिर मनुष्य हो या हाथी ”। 
यहां अनीतिका अमल होते समयभी नीतिकी महत्ताका स्वीकार 
प्रत्यक्ष है । 

स््रीपात्रों में द्रौपदी आदिसि अंततक अपने सतीत्व और 
चैये से हमारे चित्रको आकर्षित करती है, और वह जाकषैण उसके 
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स्वभावमें रहे हुए क्रोध और हंष्यां के मानुषीय आवेशों के कारण 
सर्वथा स्वाभाविक होता है। 

कुंतीके व्यक्तित्वमें हमें एक उदात्त आये माता का चित्र प्राप्त 
होता है । विदुलाका आख्यान वर्णनकर जो संदेशा ओऔक्ृष्णके 
साथ अपने पुत्रों को भेजा था, उससे उसके चारित्यपर होता हुआ 
प्रकाश हम देख चुके हैं । वह सचमुच एक शूरवीर माता थी । 
'तदुपरांत वह आत्म गौरव की रक्षा करनेवाी सचमुच घमनिष्ठ 
स्रीथी । युद्धके अंतर्मे पांडवों का विजय हुआ | तत्पश्चात्‌ वृद्धराजा 
घृतराष्टू बहुत समय तक हस्िनापुरभ न रह सका | सब उनके प्रति 
ऊपरसे बहुतमान प्रदर्शित करते, पर भीम तो उनका खुला अपमान 
करता था | यह अपमान उनसे सहन न हों सका और उन्होंने 
बनमे जाने का निश्चय किया । उनके साथ गांधारी कुंती, विदु- 
रजी ओर संजय भी बनमें गये | इस समय पांडवों को बड़ा शोक 
हुआ ओर कुंतीको वनमें जाने से रोकने के लिये उन्होंने सबरू आग्रह 
किया | उन्होंने माताकों विनती कीकि “ हे माता ! तुमने तो 
संदेशा भेज कर युद्धके लिये हमें उत्साहित किया था उस युद्ध का 
जो फूल अब मिला है, उसका भोग तुमभी हमारे साथ छो, 
अथोंत्‌ तुम को यहां रहना चाहिये ”| जो प्रत्युत्तर कुन्तीने युविष्ठिर 
को दियाहैं, वह एक आयेमाता अपने स्वमावका गोरव कैसा सम- 
झती है इसबातका अच्छा आलेखन करता है। कुन्तीने कहा 
# मैंने तुमको मेरे स्वाथके लिये लडनेको नहीं कहाथा, परंतु तुमको 
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भीख न मांगनी पड़े, इस लिये कहाथा । मेरे पतिके समयमे मैंने 
श्र कप 2. छः भर वि 
पूरा सुख भोग किया है, अब मुझे उसकी तृष्णा नहीं हैं ” उनके 


च्दै 


सुंदर शब्द नचिके छोकोम दिये ह- 

मुक्ते राज्यफलं पुत्रा भ्तृमें विपुरूं पुरा | 

महादानानि दत्तानि पीतः सोमी यथाविधि ॥ 

नाहमात्मकलाथ वें वासुदेवमचूचुद्स । 

विदुलाथा:ः प्ररूपैस्ते: पालनाथ च तत्कृतम्‌ ॥ 

नाह राज्य फू पृत्रा: कामये पुत्रनि्ितम्‌ | 

पतिलाकानढं पुण्यन्‌ कामये तपसा विभों ॥ 

श्रश्रृश्नशुरयोः कृत्वा झुश्रषां वनवासिनो: । 

तपसा शोषयिष्यामि युविष्ठिर कलेवरम्‌ ॥ 

निवतेस्व कृरुश्रेष्ठ मीमसेनादिभिः सह । 

धर त धीयतां बुद्धिमनस्तु महदस्तु च ॥ 

अथोतू “ मैंनेमेरे भ्ताके जीवनकालमें बहुत खुखभोग किया 
है और में अबराज्य सुख भोगना नहीं चाहती । मुझे अबसंतोषहै। 
अबतों में वनमें जाकर गुरुजनकी सेवा करूंगी, और मेरे शरीरका 
शोषण करूंगी । हे कुरुश्रष्ठट ! तुममीमआदिकेसाथ पीछे जाओ। 
मेरी तुमके यही सलाह है, धर्मेते धीयतां बुद्धिः-धर्ममें तुम्हारी 
बुद्धि, स्थिरहो | और मनस्तु महद॒स्तुच तुम्हारा मन बड़ाहों, अप 
नामनउदाररक्खो | 
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केसी सुंदर, संहूह | क्यासारे “ महाभारत ” कासार इनदो 
छोटी परंतु महत्व पूर्ण बातों में नहीं आजांता है ! महाभारतका 
प्रचंड युद्धही क्या संकुचित मनका और कर्तव्य क्षति का पारणाम 


नहीं या ? क्या नीतिमात्र का समविश इन दो महान्‌ विषयों नहीं 
हांता हैं 


& गीता नीति ?:--आयों के अध्यात्मग्रंथरत्नोम श्री 
मद्भगवद्गीता एक अत्यंत तेजस्वी और निर्मल हौरेकी तरह चमकती 
हुईं अछूग दिखलाई देती है | वह पुस्तक ढिंदुओंक्रे बड़े भागको 
देनिक मानसिक भोजनदेती है| वे उसको पूजते हैं, उसका पठन- 
करतेहें ओर उस के सूत्रों को जीवनके अनेकानेक प्रसगोंमें कार्मम 
छाते हैं | भारतमें और भारतके बाहर उसके अनेक अनुवाद हुए. 
हैं, ओर उसके रहस्य को समझानेके लिये अनक टीकाएं और 
भाष्य लिखे गये हैं। “ गीता ?: मे सब उपनिषदेंके रहस्यका 
समावेज्ञ हुआहे। प्रत्येक अध्यायके अंत्मे “भगवरद्धीता-उपनिषद्‌” 
इसनामका दशन होता है उसमेंका तल्वज्ञान हिंदुओंके छः्हों 
दशन के तत्वज्ञानका साररूप है परंतु वह उस तत्जज्ञानमेंही 
पर्याप्त नहीं होता हैं यह बात नीचे दिये हुये तारतम्य से देखी 
जायगी । 


/ँ 
/ 


ठैँ 


भाष्यकारोंने “ गीता ” मेंसे भिन्न भिन्न रहस्य निकालछे हैं । 
एक मतानुसार उस सामयोग ओर कर्मसंन्यास प्रतिपादित हुए 
हैं । श्रीमंत्‌ शंकराचार्य के भाष्य के अनुसार गीता ” में ज्ञान 


0 5 #०५. 
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निष्ठा, संन्यास निष्ठा, कम विमुखता अथवा निवृत्तिका रूक्ष्य 
रखा गया है । शांकरमत अद्वितवादका स्वीकार करता है। 
शंकराचार्य के तत्वज्ञान का मुख्य सिद्धांत यह हे कि केवल एक 
दी तत्व सत्य हैं और वह ब्ह्म है। सृष्टि के पदार्थों मे नानात्व 
देखा जाता है वह सत्य नहीं वह तो केवल भास रूप है| उस 
नानात्व के पीछे एकद्दी तत्व वस्तु है और वह बज्म है| मनुष्य 
का आत्माभी परजह्म रूपही है; वस्तुतः उन दोनों में भेद नहीं 
है| ऐसा होने से आत्मा और परब्नह्म की एकता का संपूर्ण ज्ञान 
जिसको होता है, उसीको मोक्षकी पिद्धि हो सकती हे । अद्वैत 
वादका यह तत्व सिद्धांत आचार के एक सिद्धांतससे गाढ रूपसे 
सम्बद्ध है; वह कर्म संन्यास का सिद्धांत है ) यूहस्थाश्रम के कर्म 
जिस तरह करना स्म्ृतिग्रेथों में लिखा गया है, उस तरह उनको 
करना प्रत्येक मनुष्यका कर्तव्य हैं, क्यों कि उनके किये विना 
संन्यास के लिये जिस योग्यता की आवश्यकता है, वह नहीं प्राप्त 
हो सकती । परंतु उन कर्मों को सदेव किये जानामी ठीक नहीं 
है। ब्रह्म से ऐक्य होनेका ज्ञान आचार में पारिणत होना चाहिये; 
और उसको इस प्रकार पारिणित करनाही संन्यास अहण करना है। 
इस तरह शांकरमतम कर्म मात्रका त्याग कर ज्ञानकी उच्च कोटि 
के बक्षके साक्षात्कारके अनुभव से मोक्ष सिद्धि होती है। रामा- 
नुजमतानुसार “गीता” विशिष्ट्वत के साथ संबेध रखती है, 
इस किये उस में कर्म योग का प्रतिपादव हुआ है, परंतु आचार 
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इष्टि से वासुदेव की मक्ति “ गीता ? का सार है; इस लिये इस 
अन्यरीतिसेभी “ गीता ” निद्वत्ति परायण मानी गईं है। कर्म 
इृष्टि से तो अद्वेत वादियोंकी तरह वद्लेक्य का चिंतवन करना या 
विशिष्टद्गेतियों की तरह वाघुदवकी भक्ति में तल्लीन होना, इन 
दोनों! का यह एकही परिणाम होता है कि मोक्ष निवृत्ति से साध्य 
है! मध्व भाष्य “गीता” मेंसे यह अथे निकलता है कि निष्काम 
कभे गौण है, भक्तिही अंतिम साध्य है। वचभाचाये के सिद्धांत 
में शुद्ध जीव और परब्रह्म एक है, तथापि उनका संबंध पतंगे 
और अमिके संबंध जैसा है। जीव ईश्वरका अलूग होगया हुआ 
अंशहै और विना इश्वरके अनुगअह हुए उसका इंश्वरसे ऐक्यहोना 
अशक्यहै | इसलिये ज्ञान या कर्मयोग इनमेंसे एकभी नहीं, परतु 
भक्तियोगही गीताका उपदेशहै, ओर इसमक्तिको पुष्टिमार्गीय प्रति 
पादित करने वाला वलह्लममत मुविदित हैं | ये और अन्यभाष्यकार 
४ गीता ” मेंसे मिन्नमिन्न उपदेशेको ढूंढ निकालते हैं । 

४ गीता ?? का उपदेश किन संयोगों में श्रीकृष्णने अजुन 
को किया और उस उपदेशमेंमी किसबातपर समय समयपर भार 
दिया गया है, इनबातोंका स्वतंत्र रीतिसे निरूपण करनेपर ' गाता ? 
का उपदेश कर्मयोग होना अधिक संभवित्त माल्म होता है। 
« गीता “ में संन्यास, मक्ति, ज्ञान, आदि विषयों के वचन अवब- 
इयदें, परंतु उसकामुख्य उद्देश निष्काम कमकी प्रेरणा करवादाथा | 
जिसजिस परिष्थितिमें मनुष्य को जोजो कतेव्य करनेहों उनको 
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फलेच्छा या किस्मी ओर आसक्तिमें लपटाये विना करनाही चाहिये 
यह “ गीता ” का मुख्य उद्देश्यहैं; ओर इसप्रकारकी दृत्तिके संबे- 
धममें ज्ञान और भक्ति गोण हैं। 

कुरुक्षेत्र के धर्मक्षेत्रपर पांडवों और कोरवों की सेनाएं परस्पर 
लडने को सज्जखडी थीं उससमय अजुनको संसार का मोह उत्पन्न 
हुआ । कुद्ठंबी, स्‍्नेही, मित्र, ओर बंधु वर्ग केविरुद्ध शख्र उठाने 
के कार्यमें अपने क्षात्र कर्तव्यके विषयम अजुन घधर्मसंमूढ देकर 
खडा रहता हैं। उससमय श्रीकृष्ण उसको कतेव्य पालनका उप- 
देश करते हैं कि तुफलाशा न रखकर, परिणामकी परवाह न करते 
हुए तेरा कर्तव्य करेगा तो उसका कुछभी दोष तुझे न छंगेगा; 
इसकतैव्यके पाऊन के विषयमें कई छोगोंका मरण होगा, परंतु तुझे 
यादरखना चाहिए के आत्मा अमरहे और तेरा शोक व्यर्थ है; 
इसलिये तुझकों चाहिये कि कर्मका संन्यास न करते हुए तृकमें 
योगीहो । 

अजुनकहता है “ हे श्रीकृष्ण ! मेरे सामने स्वजन खबडेंहें, 
उनको देखकरही मेरा गांडीव मेरेहाथसे गिरपडता है, मेरे गात 
ठंडे होजाते हैं, मुंह सूखजाता है, मतभश्नरमितहों जाताहै मैं स्वजन 


का वध करके विजयकी इच्छा नहीं करताह । मुझे भलेही वे मार- 
डालें तोमी मेरे जाचाये, मेरेगुरुनन, मरेस्नेही, संबेधियों को सारी 
9 5 5 


पथ्वीके लियेभी मारना नहीं चाहता । तो फिर कया केवल राज्यके 


८. 
३३ 


'भसे में उनको मांझूं ? कुछक्षय एकमहान दोषहै | इस दोष को 


ँ 
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म अपने सिरपर बिलकुल ढेना नहीं चाहता । मतों नहीं लड़ूंगा 
इस अवसर पर आप यह उपद॒श करों कि मेरा श्रय किस 
बात में हैं । 

श्री कृष्ण इस प्रश्न के उत्तर मे जो अतुरू उपदेश करते हैं 
उसमें ज्ञान, भक्ति, संन्यास, कम इन सबकी महत्तापर भार 
अवश्य दिया गया है, परंतु जगह जगहपर इन सबका सार यही 
निकाला जाता है कि इसलिये तू बुद्ध कर | “ गीता 
रूपी कम मीमांता का मुख्य विचारही इसतरह कतेव्यामरिडुल हँ। 
नीचे के उछखीस इस बातका स्पष्ट ज्ञान हाता 


« तू श्लोक करता है अरे मैंने संमूढ हुवा हैं, यह सब 
ब्यूथ है, वेंयों तेरा झीने असत्य हैं । शरीर नाशर्वेत हैं, परतु 
आत्मा अमर है । ईंस लिये हे मारत ! तू युद्ध कर ”” ( तस्माद 
युध्यस्व भारत 5५) १७० ) 

«८ क्षत्रिय के लिये घम युद्ध करने के अतिरिक्त ओर कुछभी 
उचित नहीं हैं; आर ईर्से प्रकार सहजही प्राप्त होने वाला स्वर्ग 
द्वार-युद्ध-छ्ली क्षत्रेयां का मिलता हैं । वेहे वर्म सआमाम तुक्ष 
प्राप्त हुआ है। अगर तू न लड़ेगा तो तरे खघम का और कीर्ति 
का नाश हो जायगा; अरे दे पापिष्ट बनेगा | .....»« सेंदि इसमे 
री मृत्युभी होंगी तो सग मिलेगा ओर जीता रहा तो महँकी 
उपभोग करेगा । इसलिये हें कतिय + वे. उ5 के लिये 
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निश्चय कर के उठ ?। ( तस्तमादुत्तिष्ट कातय युद्धाय कृत 
निश्चयः- २, २७ ) 

* कर्म की अपेक्षा बुद्धि उच्चतर है ऐसा कहने पर भी तुम 
यह घोर कर्म करने लिये मुझे क्‍या -उपदेश करते हो £ यह प्रश्न 
बृतीय अध्याय के प्रारंभ में अजुन कहते हैं । उस अध्याय मेंभी 
श्री कृष्ण ज्ञान ओर कर्म के विषयर्म मीमांसा करके अंत में कम 
करने की बात पर ही उत्तर पड़ते हैं । वे कहते हैं कि “ हे 
अजुन ! सब कर्मों को मुझे अर्पण करके, उन के फल की आशा 
न रखते हुए, ममत्व का त्याय कर के, तेरे इस ज्वर को छोड़: 
युद्ध कर ” (निराशी निम्भमी मूत्या युध्यस्व विगतज्वर; ३,३०। ) 


हु 


४ मुझे कमका लेप नहीं होता है और कर्म के फलके लिये 
मुझे स्पृद्दा नहीं हैं | इस प्रकार जो मुझको जानता है, वह पुरुष 
कर्म के बंधनमें नहीं फंसताहै | ऐसा समझकर पूर्व कालमेंभी मुमक्षु 
अथीत्‌ मोक्षकी इच्छा रखनेवारे लोगोंने कर्म कियेहीथे, इसलिये 
पूर्वकालके छोगेंके किये हुए कर्मोकों तूकर ” ( कुरु कर्मव 
उ्म्मात्वसू ७, १७) 

जशानका महत्व दिखाकर उस ज्ञाचका पारिपाक संन्यासमें 
| होने देकर आशारहित कर्म सोते बहानेकामी श्री कृष्णका उप- 

३ ७ 


श चोथे अध्यायके अंतके छोकमें साररूप लियागया है 
४ इसलिये अज्ञानस तेरे अंतःकरणमें उत्तन्न होनेवाले संशय- 
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काज्ञान रूपी तलवारसे छेदनकर तुयोगका आश्रयके; और ह 
भारत ! तू उठ, युद्धके लिये खड़ाहा ”। ( छित्तवन सेशर्ययागम- 
तिष्ठोत्तिष्ठ भारत, ४७, ४२; ) 

« करे संन्यास और कर्मयोग दोनों मोक्षम्द हैं; उनमेंभी 
कर्मयोंग विशेष है, अथोत्‌ बढकरहै ( तयोस्तुकर्म संन्यासात्‌ 
कर्मयोगो बिशिष्यते ५, २ ) 

तपस्वीकी अपेक्षा योगी कथिकहै, ज्ञानीकी अपेक्षाभी वह 
अधिक है । अतः हे अजुन ! तू योगीहों; अथौात्‌ कमयोगीहो । 
( कर्मिम्यश्वाधिकोयोगी तस्माद्येगीमवार्जुन ६, ४६ ) 

४ हे अर्जुन मैं छोकका क्षय करने वाराहूं ओर प्रवृद्ध 
« काल ? हूं। में इसलोकका सहार करने का अवृत्त हुआह [तू 
नहीं रूंडेगा तोमी वे सबयाद्धागण मरंगे तो अवष्य | तुझे ता कैंवक 
निमित्त होनाहै । अतः तू युद्धधर और जय प्राप्तकर ? ( तस्मात्त 
मुत्तिष्ठयशे लमस्वजित्वाशत्रन्मुंक्षव राज्य समृद्धव्‌ ११; रे३ ) 

इस प्रकार जगह जगहपर “ युद्धकर कमंकर यहजार दया 
गयाहे | अंतर्म अठारहवे अध्ष्यायम श्रीकृष्ण अजुनस पूछते 
क्यों अवतेरा अज्ञान जनित समाह नष्ट हुआ १7” तव अजुन 
कहता है कि हे अच्युत तुम्हारे असाद्से मेरे माहका नाश हुआ 
है, और मेरे कर्तव्यकी स्ट्ृति रूव्ध हुईंह | में गत संदेह हुआहू 


2] 


तुम्हारे बचनका पाठन करूंगा ”। सारांश कि “* गुरुवध, भीजवध 
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पितृवध ओर पुत्रवध आदिके विचारोंसे में सचमुच कर्तव्य विमुख- 
होगयाथा, परंतु अबमेरा मोह दूर हुआहे, विनाफछाशाके मेरे 
क्षात्रधर्मका में आचरण करूंगा ओर तुम्हारे वचनों के अनुसार 
चढंगा अर्थात्‌ कमयोंगी बनूंगा ” 

कर्मयोगीक्या ? केसा मनुष्य कर्मयोगी कहा जासकता है ! 
केवल कर्म करनेवाला मनुष्यही कर्मयोगी नहीं हैं । परंतु कर्म में 
आसक्ति न रखकर कम करनेवाला मनुष्य कर्मयोगी है । छामा- 
राभका ख़यारू नकरते हुए कतेव्य वुद्धिसे जो मनुष्य कमे परायण 
होता है उसको कर्मयोंग प़िद्ध होता है| करतंव्य के प्रति वृत्ति 
विछा किसी शर्ते के होनी चाहिये, यही इसका नियम है। 
जमन फिल्सुफीने करतंव्यकों विलाशर्ती हुकम बताया हैं उससे 
“गीता ” का कर्मयोग का सिद्धांत बहुत कुछ मिलता है। 
स्वगेकी इच्छा सफल करनी हो, अथवा छोकिक खुख प्राप्त करना 
हो तो हमें सद्गुणी होना चाहिये, यह नियम विलाशर्ती नहीं है । 
परंतु परिणाम की किसी रीतिसे अपेक्षा या भीति न रखते हुये 
कतेव्य करना यह विलाशर्ती हुकम का पालन करने के बराबर है और 
यही गीताका शिक्षण है । सुख दुःखको समान समझकर लामा- 
लाभमें अंतर न जानकर, जयाजय के प्रति दृष्टि न रखकर युद्ध 
कर, अथात्‌ केवल कतेव्य के लिये कर्तव्य कर, यह उपदेश वारं- 
बार गीतार्मे देखा जाता है, और यही कर्मयोग का रहस्य है | 
४ गीता ? का नीतिवाद पश्चिम के सुखबाद अथवा उपयुक्तता 
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वाद के विल्कु७ विमुख है । * कर्मण्य वाधिकारस्ते ” कम में ही 
तेरा अधिकार हैं, यही गीता नीति का मर सूत्र हैं; कर्म के विष- 
यम बुद्धिका इस म्रकारका योग, वही कर्मयोंग । 

ज्ञायोग और मक्तियोग-इस प्रकार “ गीता ” में 
कर्म अथवा प्रवृत्ति पही जोर दिया हुआ मार्म होता है। साथ 
ही इसके ज्ञान और भक्ति की महत्ताभी उसके समान आकर्षक 
रीतिसे प्रदर्शित की गई हैं। २, 9९ में कहा गया है कि बुद्धियोग 
से कर्म अत्यन्त निदक्ृष्ट है, इस लिये तू बुद्धिका शरण ले । जो 
मनुष्य बुद्धिका शरण छेता है, वह ज्ञान निष्ठ हो जाता है वह स्थित 
प्रज्ञ कहा जाता है और उसके जीवनका चित्र २, ५४ से अध्या- 
यके अँततक दिया गया है । 

अर्जुन कहता हैः--“ हे केशव समाधिस्थ: स्थित प्रशुकी 
क्या भाषा है ? मुझे कहो उसका बोलना, बैठना, चलना, कैसा 
होता है | ? 

श्रीकृष्ण उत्तर देते हैं:--+* हे पार्थ ! जब मनुष्य मनको 
सब कामनाओं को छोड देतों है, और खुद अपने में ही संतुष्ट 
रहता है, तब बह स्थित प्रज्ञ कहव्णता है | दुःखसे जिसका मन 
उद्विम नहीं होता, सुख के लिये जिसको स्प्॒ह्य नहीं होती, और 
जिसने राग अथवा आसक्ति, भय और क्रोध का त्याग किया है, 
वह स्थितथी अथवा ख्थितप्रज्ञ मनुष्य कहलाता है। जिस मनुष्य 
का मन सर्वत्र आसक्ति रहित हुआ हो, झुभाशुभ वस्तु मिलने पर 
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जिस मनुष्य को न तो जानंद होता है न श्लोक, उस मनुष्यकौ 
प्रज्ञा अथवा बुद्धि स्थिर हुईं कहछाती है । जिस प्रकार कछुवा 
अपने अंगेकीं सब ओरसे सिकुड छेता है, उस प्रकार इन्द्रियोंके 
विषयों से इन्द्रियों को मनुष्य खींचछे तब वह स्थित प्रज्ञ कहलाता 
है ।निराहार मनुष्यके विषय विनिवर्तित हो जाते हैं, पर उन विषयों 
का रस विनिवर्तित नहीं हवाता हैं ।....इस प्रकार जिसका इन्द्रय 
वश हो, उसकी प्रज्ञा स्थिर हुई कहलाती हैं । विषयका ध्यान 
करनेवाले मनुष्य का प्रथम उससे संग उस्न्न होता हैं, संगसे 
इच्छा होती है, और इच्छासे ऋष होता है। ( क्योंकि इच्छाका 
संतोष न होनेसे क्रोध का उद्धव होता ) क्रोधते संभोह उत्पन्न 
होताहै, और संमोहसे स्मृतिविभ्रम; स्मृतिका नाथ होने पर बुद्धि- 
का नाश होताहे और बाद्धि नष्ट होनपर मनुष्यकी अधोगति हो।तीहे। 

......जो मनुष्ययुक्त नहींहे, अथात्‌ जिसने इस प्रकार सनको 
शिक्षित नहीं किया है, उसको बुद्धि नहीं होती हैं; जिसको 
भावना, अर्थात्‌ बुद्धिकों स्थिर करनेसे प्राप्त होने वाछी भावना भी 
नहीं होती है; जिसको भावना नहीं होती, उसको शान्तिभी नहीं 
होती है; और जिसको शांति नहीं होती, उसको कहांसे सुख 
मिल्सकता है.......जो भूत््तोयानी प्राणियोंकी रात्रि होती है, उसमें 
संयमी, अथात्‌ प्रज्ञा स्थिर होनेके कारण धयमी होनेवालछा पुरुष 
जगता रहताहै; और जिसमें सबकोग जगते रहतेहें, वह इस ज्ञाव 
इश्टिसे देखनेवाले मनुष्यको रात्रि होती है । 


4 कया 
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या निशा सब भूतानां तस्‍्यांजागर्ति संयमी । 

यस्यां जाग्नति भूतानि सानिशा पश्यतों मुनेः ॥ 

जो पुरुष काम अथवा इच्छाओंकोी छोड़कर निःस्प्रह् आचार 
रखता है और जिसको ममत्व वा अहंकार नहींहे उसको शांति 
मिलती है । हेपार्थ ! यह व्राह्षी स्थिति है; उसको प्राप्त करनेवारू 
मनुष्य मोहमे नहीं पड़ता है ” | 

ज्ञानका वर जिसप्रकार * गीता ” 9, ३७, में प्रदार्शत 
हुआ है वैसा अन्यत्र शायदही मिले । 

यवैधांसि समिद्धोडमिभेस्मसात्कुरुतेडजुन । 

ज्ञानामेः सवे कर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥ 


है 


« है अजुन ! जिस प्रकार प्रज्वलित किया हुवा आम 
छूकड़िया को जलाकर भस्म करदेता है उस प्रकार ज्ञानाम सवे 
कर्मों को जलाकर भस्म करदेता है अथोत्‌ कर्म में आसक्ति 
हो, ममत्व हो उसका ज्ञान के बलसे नाश होनेपर पवित्रता प्राप्त 
होती है । 

जो मनुष्य ज्ञान की उच्चकोटि तक नहीं पहुंच सकता हें, 
उसकी “ गीता ” का भाक्ते मार्ग आकषेक जान पड़ता हैं; और 


« गीता ? प्रदर्शित करती है कवि जिस प्रकार ज्ञानसे चित्त शुद्धि 
क्तिसेमी शक्य है । “गीता ” की इतने बड़े 


शकक्‍य है उसी प्रकार मक्तिसेमी 
'परिणामर्में छोकप्रियता होने के कारण उसमें प्रदर्शितकी हुई भक्तिकी 
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महत्ता है; क्‍योंकि समाजकी बड़े भाग के लिये चित्त शुद्धिका यदि 
कोई सरल मार्ग हो, तो वह विश्ुद्ध भक्ति का ही है। इस संबंधम 
नीचे दिये हुए छोक विशेष महत्व पूर्ण हैं;-- 

यत्तरोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासियत्‌ । 

यत्तपस्यसि कोतिय तत्कुरुष्व मदपणस्‌ ॥ ९., २७ 

“ हे कौंतय तू जो करे, जो खाबे, जो आहुति देवे, जो 
दान करे, वह सब मेरे अपंण कर ”। 

से धमीन्परित्यज्य मामेक शरणं ब्रज । 

अहं त्वा स्व पापम्यों मोक्षयिष्यामिमाशुचः ॥ १ ५, 55 

४ सर्व धर्मों को छोड़कर तू केबछ मेरी शरण आ, मैं तुझे 
सब पापों से विमुक्त करूंगा; तू शोक मत कर ”। 

सत्व-रजस-और तमसू-सांख्य और वेदांत के सिद्धांवोंका 
एकीकरण कर के “गीता” यह सिद्धांत प्रतिपादित करती है कि 
प्रकृति और पुरुष का द्वेत है ही नहीं । श्री कृष्ण प्रकृति स्वरूप 
है, और उस प्रकृतिमें सत्व-रजस-और तमप्त, इन तीन गुणों से 
बस्तु मात्रका मित्रत्व तीन प्रकार होता है | इनमें सत्व गुण श्रेष्ठ 
है। वह गुण निमेरू होने से प्रकाशमान्‌ ओर दोष रहित है; वह 
प्राणिमात्रको सुख और ज्ञानके संगसे बांधता है | रजो गुण रागा- 
त्मक हैं, उससे तृष्ण और संग उत्पन्न होते हैं; ओर वह गुण 
प्राणिमात्रको कर्म के संगमें जासक्त करता है। तमोगरुण अज्ञानसे 
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उत्पन्न होता है, और देही मात्रकों मोहित कर देता है; वह 
प्रमाद, आरूस्य ओर निद्रासे बांव देता है । 
सत्व॑ सुखे संजयति रजः कमेणि भारत । 
ज्ञानमावृत्य तु तमः प्रमाद संजयत्युत ॥ १४७, ९ 
“सत्व सुखमें और रजस्‌ कर्ममें आस्क्ति उल्न्न करता है; 
परंतु तमस्‌ तो ज्ञानको ढककर प्रमाद में आसक्ति उत्तन्न करता है। 
' इस प्रकार “गीता” सांख्य दर्शनसे सत्वकी श्रेष्ठता ओर 
तमस्‌ की अधमताका स्वीकार करती हैं, ओर इन तीन गुणों के 
प्राकृतिक भेदसे श्रद्धा, दान, आहार, बुद्धि, कम, क्तों, सुख, 
आदि में किस प्रकार उत्तमाधम भेद होते हैं, यह प्रदर्शित करती 
है । दान, कम, कतों, ओर सुखके प्राकृतिक भेद, नीतठिकों उत्त- 
माधम कोंटियों के भेदों के रूप प्रकट होते हैं । 
दान--दानकरना मेरा क्तव्यहँ ऐसा मानकर देशकारू 
ओर पात्रकी योग्यता का विचार करके, जोदान अनुपकारी मनुष्य 
को दिया जाताहै वह सात्तिक दानहे । जोदान उपकारके बदलेमे 
र फिर फल मिलनकी आशास, उद्विग्न मनससे दियाजाय वह 
राजस दानहै । अयोग्य देशमें अयोग्य काम और अयोग्य पात्रकों 
सत्कार क्ियीविना; और अपमानके साथजो दानदियाजाय, वह 
तामसदानहै । ( १७, २०-२२ ) 


कमे--आसाक्ति रक्खेंविना, रागद्वेब्से विमुख रहकर ओर 
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फछाशा न रखते हुए, जो नियतकभ कियाजाय, वह सात्विक कर्म 
कहलाता है। जो कम फलाशा सहित, अहंकार समेट और बहुत 
अमसे कियाजाय वह राजसकर्म | भाविष्यका विचार कियेविना, 
क्षय, व हिंसा व अपने पोरुषका विचार कियेविना मोहसे जो कमे 
कियाजाय, वह है तामसकर्म | ( १८, २३-२७ ) 
कता--जे। मनुष्य आसाक्ति रहितहै, ममत्वबुद्धि नहीं रखता 
है, जोशृति और उत्साह से समन्वित होकर कार्य की सिद्धि और 
असिद्धिमें समत्व रखताहै, वह सात्त्विक कर्ताहे | जो रागीहै, कर्म 
फलकी इच्छा रखता है, छोमी है, हिंसात्तमक और अपवित्र है, 
और जो हर्ष और शोकसे समान्वित है, वह राजसकतो है | 
जिसका चित्त अयुक्त अथवा अस्थिर है, जो प्राकृत अथवा 
_ अशिष्ट है, स्तब्ध हे, मूढ है, शठ है, उच्छेदक है, आलसी है, 
विषाद युक्त और दी थे सूत्री है, वह तामस कर्ता है (१८-२६-२८) 
सुख-जिसके परिचयसे मनुष्य आनंद रहता है, जिसमें 
दुःखका अत होता है, जो प्रारंभमें विष समान, परंतु अंतर्मे 
अमृत समान होता हैं, वह आत्मनिष्ठ वुद्धिकी प्रसन्नतासे उत्पन्न 
होनेवारछा सास्विक सुख है। जो सुख विषय और इनद्वयके संयो- 
गसे उत्पन्न होता है, और जो प्रारंभम अमृत समान परंतु पारि- 
णाममें विष समान होता है, वह राजस खुख है | जो सुख प्रार्रभ 
में एवं अंतमें आत्माकों मोहमें डालता है और जो निद्रा, आहलुस्य 
और प्रमादसे उत्पन्न होता है वह तमस सुख है । (१८, २९-३१) 


(2 
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आत्म स्वातंत्य और आत्मशासन--जैंस बहुतसे 
जीति निपुण विचारक इन दोनोपर नेतिक उन्नतिका आधार 
मानते हैं वैसा “ गीता ” मेभी देखा जाता है। जबतक आत्म 
आसन नहीं होता है तबतक और सब शासन निरथक हैं। “गीता” 
स्पष्ट रूपसे कहती है कि मनुष्य स्वयं अपना उद्धार कर सकता 
है, अपना आत्माही आत्माका बंधु है और जात्माद्दी आत्माका 
'रिपु है जिसने अपने *गरर से अपने को जीता है वह स्वयं अपना 
चंघु होता दै परंतु जो स्वयं अपने को नहीं पहचानता है वह 
अपने आप अपनाही शत्रु हो जाता है। अर्थात्‌ “तू अपने को 
पहचानले” तबही आत्मोन्नति सिद्ध होगी, यह जीवन के ने|र्तके 
उत्कर्षकी सुंदर जड़ जिस प्रकार अन्यत्र स्वीकृत हुईथी, भारत- 
अभी उसका नीचे के छोकमें स्वीकार हुआ है 

बंधुरात्मा5>त्मनस्तस्य येनात्मैवात्मनाजित: । 

अनात्मनस्तु झत्रुत्ते वर्तेतात्मेव झत्रुवत्‌ ॥ ६, ६ 

ख लोकायतिक अथवा चार्वाकनीति 

भारत में जड़वाद का प्राबट्य बहुत कारूतक नहीं रहा । 
जड़वाद बृहस्पति के सूत्रों में दृष्टि गोचर होता है । बृहस्पति के 
मतानुमार चार्वाकनीति का वर्णन माधवाचार्य के “ सर्व दशन 
संग्रह ” और शंकराचार्य के “ सब सिद्धांत संग्रह ? में मिलता 
डै। चावोकनीति प्राचीन गसकी ( साइरेनइक व एपिक्युरि 
बन ) भोगवाद की नीति से बहुत कुछ समानता रखती है । 


पा पक 
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छोकायतिक पक्ष के तत्व प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानता हैं, 
और चैतन्य जैसे भिन्न तत्वों का स्वीकार नहीं करता हँ | उन के 
मन देंह ही आत्मा हैं। / मैस्थूछहू ? “मैंतरुणहूं ” “मेंकृद्धहू”” 
इनविशेषणों से निर्दिष्ट जो देह हे वही आत्मा ६, इस के सिवाय 
और कुछ नहीं है। जिस प्रकार पान खाने से रंग रूपी गुण 
उत्पन्न होता हैं उस प्रकार जड शरीरके विकाररूप चेतन्य होता है। 
जड़ भूतविकारेषु चेतन्यं यु इृश्यते । 
ताम्बूल्पूगचूर्णानां योगाद्राग इवेत्थितम्‌ ॥ स. सि. संग्रह 
इस छोक के अतिरिक्त अन्य कोई छोक नहीं है, स्वर या 
नरक केवल अम है | शिव छोक आदि अन्य लोकीकी करपना 
विरुद्ध पक्षवाले धूर्तोंकी कल्पनाही है। इस लोक खाने पीनेका 
उपभोग ही स्वगे, शोडष वर्षकी खौका सुखही स्वग, और सूक्ष्म 
वद्र, सुगंध, खकू, चेदन, आदिका सेवनहीं स्वगै है; ओर वैरी,. 
शख्र, व्याधि, आदिसे जो उपद्रव होता है, वह ही नरक का 
अनुभव है | प्राणवायुकी गति बंद होने पर मरण होता है उसीका 
नाम मोक्ष है। इसलिये पंडितोंको यह उचित नहीं कि वे उसको: 
प्राप्त करने का यत्न करें | तप, उपवास, आदिसे केवल मूर्ख छोंग- 
ही देह का शोषण करते हैं। इतनाही नहीं परंतु यह जड़वाद्‌ 
नीतिके लेशमात्र शासन का स्वीकार नहीं करता है । 
पातित्रत्या दिसंकेतो बुद्धिमहुवेले : कृत: ॥ स. सि. संग्रह 
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इस प्रकार पातित्रत्य की आवश्यकताका भी उसको अस्वीकार 
है। छुवर्ण आदिका दान संतोंकों मिष्टान्न भोजन आदि, स्वार्थी 
लोगोंने केवरक उदर निवांहार्थ निर्मितकी हुई बातें हैं । इसी तरह 
अम्निहोत्र, तीनों वेद, त्रिदंड, भस्म गुंठन आदि भी दंभकी 
रचना है । 


जब तक जीवन रहे निरकुंशतास शारीरिक्सुख का उप- 
भोग करना, यही इस मतका मुख्य सूत्र है 
यावज्जैवेत्सु्ख जीवेदणण ऋत्वा घृते पिबेतू । 
भस्मीमूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः ॥ स. द. संग्रह 
४ जवतक मनुष्य जीता रहे खुखसे जीवन विताये, और 
ऋण करके भी घृत पीवे, । देह के भस्मी भूत होने बाद पुनरा- 
कर 


गमन कहांसे ” : सुखादिका भोग जीते जीही ले छेना चाहिये; 
मरण के पश्चात्‌ उनकः अनुभव असंभव है । 


यहतों जडवाद के आधार पर स्थापित की हुईं नीति है। 
यह जडवाद नाह्तिक भी था। चार्वाक स्पष्ट कहता हैं कि वेदों 
ऊ जो कुछ कहा गया है, और ब्राह्मणेंने स्वगे नरक की जो ब्॒ते 
डछिखी हैं वे सब झूठ ही नहीं वल्किधूतता है; उद्रार्थ उसन्न 
किया हुआ अस्तत्य है । 

यह चित्र स्वेच्छानुसारी अनीति के अतिरिक्त और कुछ प्रदू- 
'झत नहीं करता है । लोकायतिक मत का बहुत परिमाणमें या 


११८ नीतिविवेचन 
बहुत समयतक प्रचार नहीं हुआ है । जैन और बोद्ध मतर्भी 
नास्तिक तो हैं, तथापि देभी योग्य रीतिसे छोकायतिकों पर प्रहार 
करते हैं। उस मतका ऊपर दिया हुआ वणन एक प्रकारके ऐति- 
हासिक कौतृहल को संतुष्ट करने के अतिरिक्त अन्यथा उययोगीः 
नहीं है। इस वर्णन से हमें ज्ञात होता हैं कि वह भी एक नीति 
संबंधी परंतु अनीति अवरतेक मार्ग था । 
ग॒ जेन नीति 


जैन धर्म बहुत प्राचीन हैं। उस धर्मकी स्थापना ऋषभदेक 
अथवा आदिनाथने की थी। जेन शाखोंके अनुसार उनके पीछे: 
तेईस तीथैकर हुए हैं | उनमें नेमिनाथ पाश्चनाथ, और महावीर 
'( वर्धभान ) अखीर के तीन हैं। नेमिनाथका जन्म द्वारिकामे 
यादवोंके राजवंश में हुआ था। राजकुमारी राजमतीसे उनका 
विवाह होनेवाछा था; उसी समय उन्होंने संसार का त्याग किया। 
विवाह के अवसरपर जब उनकी वरात कन्या के ग्रहकी तरफ 
जा रही थी, तब उन्हान पशु दयाजन आतंनाद खुना। 
तलाश करने से माढ्म हुआ कि स्वयंठनंके और बरातियोंके 
सत्कार निमित्त उन विवश प्राणियोंका वध हेनिवाला था। दयासेः 
नेमिनाथ का हृदय द्ववित हो गया; मनुष्य की स्वार्थभूलक सभ्यता 
पर उनको तिरस्कार हुआ; और राज्य के आभूषणों को दूर फेक 
कर उन्होंने जरण्य के विरक्त जीवनमें शांति ढूंढ ली। गिरिनार 
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पर्वत पर उनको निवोण की प्राप्ति हुईं, और वहीं राजकुमारी 
राजमतीकामी अवसान हुआ। नेमिनाथका ऐतिहासिक समय 
निश्चित रूपसे कहना कठिन है | उनके पीछे बहुत वर्षों के बाद 
पाश्चेनाथ हुए; और छगभग देसो पचास बर्ष पीछे महावीर हुए । 

मद्दावीर चोवीसवें तीथकर थे | उनका जन्म ईसासे ५९९ 
वर्ष पहिले उत्तर बिहारमें हुआ था | छगभग अट्ढाईस वर्ष तक 
कोटुम्बिक जीवन बिताकर अंतम्म उन्होंने भी विरक्त जीवनमें शांति 
ढूंढनेकी इच्छा की । चोदद् वर्षतक तप करके मनुष्यों के दुःर्खों 
का निवारण करने के निमित्त घर्मोपदेश करना प्रारंभ कियां। 
इंसा से पहले ५५७ से ५२७ तीस वर्ष तक धर्मग्रचार के अंत्मे 
उन्होने पावापुरीम निर्वाण प्राप्त किया । यह पावापुरी जैनोंका 
पवित्र यात्रा स्थरू है | जैनधमके प्रारंभिक प्रवर्तेकोंका वृत्तांत इस 

पु 


अकार उपलब्ध हुआ हू | 


जैन मत में जन्म और ज्ञतिका कुछ महत्त्व नहीं है, कर्मही 
पु | 


सर्वोपरि है, कर्मके नाश करनेसे मोक्ष प्राप्त है| जैन धर्म इन 
मुख्य बातों में ब्राह्मण धर्मसे भिन्न है। ब्राह्मणोने जन्मरपर मोक्ष 
का आधार रक्खाथा, जैनोंने जन्मकों बिल्कुल अनावश्यक दिख- 
लायाहै; मनुष्यका किसीमी जातिमें जन्म हुआहो, तथापि वह 
कर्म का नाशकरे तो मोक्ष या निर्वाण प्राप्त करमकता है ; बुद्ध- 


वि प 


घमकामी अंतिम उपदेश मोक्षही है, परंतु उस घर्ममें उसकी 


-्क्न्न्यँ 
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प्राप्ति इच्छा-कामको संयम में रखनेपर निर्भर बतलाई गई है। 
बुद्ध धर्म में मानसिक शासनकों सर्वोपरिता दीगई है ओर देह 
दमन अरनथ कारक प्रतिपादित हुआ है; इसके विरुद्ध जन धर्म में 
माना गया है कि कार्यक्लशेसही कर्मका नाश संभव है | इस 
प्रकारका कैश सहन करनेवाराही उच्चतम कोटिको पहुंच तौरथंकर 
होसकता है। 

जिसप्रकार अन्य धर्मोर्मे जीवनका मुख्य साध्य मोक्ष माना 
गया है, उसी प्रकार जेन धर्ममेंभी हैं। उसके तीन साधन है 
सम्यग ज्ञान, सम्यग्‌ दशव, और सम्यक्‌ चरित्र । इन तीनेंको 
जैन छोग रत्नत्रय का नाम देते हें । 

सम्यग्ज्ञान का अर्थ जैन मतके तत्वोंका ज्ञान होता है। 
जबतक मनुष्यको सम्यक्‌ अथवा समीचीन ज्ञान न हों तबतक 
पाप पुण्य क्या, सदगुण क्या, कोनसे त्रतोका पान करना चाहिये 
इत्यादि बातें वह किस तरह समझ सकता है| स्वयं महार्वार ने 
कहा हैं कि “ प्रथम ज्ञान, पश्चात्‌ दया ?; क्येंकि ऐसा नहों 
जीवदयाका अर्थ ही केपते जान। जाय ? जाव क्‍या यह जाने विना 
उसके प्रतिदया का जाचरण करना असंभव है | 


दूसरा रत्न सम्यग्‌ दशन हैं | जैन मत में सम्यग दशेन का 
अथ अरद्धा किया गया है। जन घमंमें, जेन मतमें, जेन धर्म अंथर्म 
अद्भा हुए विना सदवतन निरथ्थक है । जैनलोगोंका कथन है कि 
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जिस तरह किसी अंकके पहले के बिन्दु ( शून्य ) का कुछ मूल्य 
नहीं होता है, उसी तरह जैन घम्म में श्रद्धा हुएविना आचार का 
भी कुछ मृल्य नहीं है । 


तीसरा रत्न सम्यक्‌ चरित्र है। सम्यकचरित्रके साहचर्यके 
विना समग्र सम्यग्‌ दर्शन निरथंक है | इसकी प्राप्ति के लिये जैन 
धर्म में भिन्न भिन्न शासनोंका उपदेश है | इनमें से कुछतो ग्रह 
वगे अथात्‌ आवकों के लिये हैँ | और कुछ जो अधिक कठिन हैं 
यतियों या मिक्षुकीके लिये हैं | वति धर्मका पालन करने वाले 
जैन का चारिध्य सव|श में संपूर्ण होना चाहिये ( सर्वत्रती )। 
परंतु श्रावक या गृहस्थ घर्म पालने वाले का चारित्य अंशतः सम्पूर्ण 
हो तो दोष नहीं हैं ( दृशव्रती )। इन दोनों वर्गोंके छिये नी 
दिये हुए भिन्न भिन्न नियम देखने स जेन नीतिका चित्र हम 
समक्ष खडा होता है । 

जैन गृहस्थनीति 


ब्रतोंके पालने में अथोंत्‌ अमुक संयमोंकों काम में लानेसे 
सद्वर्तनका प्रारंग होता है, और उनसे सोक्षके अंतरायरूपी कर्मों 
का नाश होसकता है | जैन छोगोंका ऐसा मत होने के कारण 
जैन नीतिमें अम्ुुक त्रतों का वर्णन किया गया है। “ अहिंसा 
परम धर्म है, ” इस सूत्रपर उनब्रतोंका आधार है । भूत अर्थात्‌ 
आणिमात्रकी ओर अनुकंपा के ऊपर जेन धर्मम॑ जितना भार 


व्या॑ 7 
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दिया गया है उतना और किसी धर्म में मिलना कठिन है। एवं 
जिस विस्तारसे उस सूत्रका जैन घममें अनुसरण हुआ है, वंसा 
अन्य धर्मम नहीं देखा जाता है । 

गृहस्थके लिये नीचे दिये ब्रत हैं:--पांच अणुव्रत 

( १) प्राणतिपात विरमण ब्रत--इस ब्रतमें एकसे अधिक: 
इंद्रियवाले किसी भी जीवकी जानवूझकर हिंसा न करनेका शासन 
है। यहां अहिंसा का अर्थ संकुचित्‌ नहीं, परंतु विस्तीण छेना' 
चाहिये एवं जीव का अर्थ मी वह लेना चाहिए जो जैन तत्त्वज्ञानमें 
डिया गया है | जैन तत्त्व ज्ञानमें नव तत्त्व माने गये हैं और 
उनों। जीवका प्रथम खान है। इंद्वियोंकी संख्याके अनुसार 
जीवका पांच विभागों में वर्गीकरण हुआ है | एक इंद्वियवाले: 
( केवल स्पशवाले ) जीव, दो इन्द्रियवाले, तीन इंद्वियवाले, चार 
इंद्रियवाले और पांच इंद्वियवाले । एक इंद्वियवाली वस्तुओमें पृथ्वी 
(मिट्टी खड़िया, घातु, इत्यादि ) तेजस ( दीपक, बिजल, चकमक 
से प्रदीत्त अभि इत्यादि ), वायु ( हवा, आंधी, इत्यादि ) और 
वनस्पति हैं । चुस्त रीतिस जन घर्मका पालन करनेवाला मनुष्य 
एकेंद्रिय जीवकी भी हिंसा न करेगा परंतु इस विषय में गृहस्थ 
धर्म और यतिधर्ममे मिन्नता है | गृहस्थकी अ्हिंसानीति एके- 
द्वियके अतिरिक्त अन्य किसी जीवकी हिंसा न करना यह शासन हैं; 
और यतिकी अहिंसा नीतिका शासन यह है कि एकेंद्रिय जीवकी भी 
दिसा न करें। इसी कारण मन यति मुंह पर कपडा बांघते हैं, क्यों 
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कि दवा भी जीव हे ओर उसको रवारुद्वारा लेने में जहां तक 
संभवह्दी कमहिंसा या दुःख होना चाहिये | अहिसाका अर्थ केवल 
यहीं नहीं लिया है कि वध न करना, परंतु दुःख न देना यह 
उसका विस्तीर्ण अर्थ है। प्राणो की अहिंसा में पांच दोषों के 
वर्जनका समावेश हुआ है-किसी प्राणी को सख्त बांधव।, नि्देय-- 
तासे प्रहार करना, शरीरके अंगॉकों काटना शक्तिप्ते अधिक भार 
छादना या काम छेना पूरा खाना देने के विषय में लापरवाह रहना। 


हिंसा न करना इतनाही नहीं वल्कि हिंसा का विचार तक 
नहीं करना चाहिये । जेन नीतिके अनुसार विचार करना भी कम 
करने के बराबर है । 

( २ ) सृषावाद विर्मण दूसरा ब्रत है। असत्य एवं अति- 
शयोक्ति के दोष के विरुद्ध यह व्रत रक्खा गया है। इस बतका 
संकरप नीचे दिये हुए शब्दा से होता हैः-- 

“बड़े असत्य जैस कि (कन्याया) वधुओंके संबंध में जरमी- 
नकी मालिकी के संबंध में, घरोहर के संबंब में, असत्य न बोलने 
का मैं ब्रत लेता हूँ”? 

उदाहरणः अपनी कन्याका विवाह संबंध करने के हेतु 
वह जिस अवस्था की हो उससे कम बताना, या वह अधिक 
सुंदर है, अथवा बद्‌ सूरत नहीं है ऐसे वचन का उच्चार नहीं 
करना चाहिये | गाय या मेंस जितना दूध देती हो, उससे अ- 
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घिक नहीं बतलाना चाहिये; जमीनकी हद बतछाने में गड़बड़ 
- नहीं करनी चाहिये; व्यापारमें अग्रामाणिक्रता न रखना इत्यादि । 

(३ ) अदत्तादान विरमणत्रत-अथांत्‌ जो वस्तु न दीगई 
हो उसका त्याग करना। मिन्न भिन्न रीतिसे चोरी हो सकती 
है। किसी रीतिसे चोरी न करना इसका इस ब्रतमें समावेश 
हो जाता है | घरमें से चुरा छेना किसी की गठरी में से कुछ 
निकाल लेना, राजमार्गपर छूट करना, दूसरे के ताछेकों कुंजीसे 
खोरू लेना, किसी की गुम हुई वस्तु को दबा लेना इत्यादि । चोर 
का माल ख़रीदना या दूसरे को चोरी करने का उत्तेजन देना, य 
चुगी के दाम न देना या झूठे माप, या तौछ काम में छाना-इन् 
सब बातों का त्याग करना इस अस्तेय त्रतकाही विषय है । 


(४ ) मेथुनाविस्मणबत-यह चौथा ब्त है । विवाहित 
जीवन की विशुद्धता के लिये यह व्रत रक्खा गया हैं। अपक अब 
स्थाकी कन्यासे संभोग करना, विधवा खीसे विवाह संबंध करना 
विवाह होनेके पहिले किसी खीके साथ असदवर्तत रखना, विवा 
हकी दलछी करना, इंद्रेयों का विस्कुछ नियमन न करना जो 
अम्ताधु भाषण अथात्‌ ब््ियों के संबंध भ॑ जर्छ[क भाषण करन 

- इन सब वार्तों का त्याग करना इस्त ब्रत का उद्देश्य है। 


ली 8. 


(७ ) प्रिभ्रह विरमणब्रत--में संप्तारिक वस्तुओंकी थे 
- मोहकों संबम में रखना-इस बातका समावेश होता है। द्रव 
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प्राप्तिसे नहीं परंतु उपयोगकी वस्तुओंकी इच्छाओं को नियम में 
रखने से मनुष्य द्रव्य के संबंधर्भ अधिक संतोष रख सकता है 
यह बात जैन छोंग जैसे व्यापारी वगेकों सिखलाने की विशेष 
आवश्यकता नहीं हैं। यही इस त्रतका अर्थ है| यह ब्रत इस 
प्रकार का है।--- 

“नीचे दीहुई वस्तुओमें से जितना हेना मैंने निश्चित किया 
है उससे अधिक धारण न करने का मैं ब्रत छेता हूं, मकानों या 
खेतों की अमुक संख्या सोना चांदीका घन और धान्यका अमुक 
परिणाम, दोपाये या चोपाये ग्राणियोंकी अमुक संख्या, घरकी 
और चीजोंका अमुक पारिमाण इस मर्यादा के बाहर किसी वस्तुको 
में मेरी न समझगा” । 

इस व्रत के संबंधर्म मिसिस स्टीवन्सन्‌ एक रोचक उदाहरण 
देती हैं । वह कहती हैं कि इस व्रतके पालने का प्रकार जैन छोग 
खभातवासी श्रीयुत्‌ पोपटकारकू अमरशी संबंधी एक घटनासे देते 
हैं। जब वे गरीब थे तब उन्होंने व्रत लियाथा कि- वह कदापि 
९०००० से अधिक रुपये अपने पास नहीं रक्खूगा। बाद में 
व्यापार रोजगारमें उन्होंने छाखों रुपये कमाये और उस सब 
धनके अपने व्रतके अनुसार वे पिंजरापोरू आदि धरम के काये में 


खचे करते रहे !।»< 





» “दी हार्ट ओफ जैनिजम' पृष्ठ २१० 
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ये पांच ब्रत मुख्य माने जाते हैं; जैन नीतिके अनुसार 
उनका प।लन करना महत्त्व पूर्ण है । उनको सहायता देनेवाले 
और तीन तबत हैं | वेगोण हैं। उन तीन गोण व्रर्तों के नाम 
दिशे बत परिमाण, उपभोग परिमोग परिमाण ओर अनर्थ दंड 
ब्रत हैं । इनमें से पहला ब्रत यह्द है कि जहां तक संभव हो 
अवास कम्‌ करना चाहिये, इससे पापाचरण का प्रदेश सकुचित 
हो जाता हैं, ओर पाप कम होते हैं । यह व्रत साधुओंके लिये 
नहीं है दूसरा व्रत यह है कि जीवनको जरूरी वस्तुओंकी संख्या 
की मर्याद। बांध देना, इससे असत्य और स्तेय के पाप रुक जाते 
'हैं। तीसरा यानी अनर्थ दंड का ब्रत का हेतु अनथ मात्र को 
अंकुश भें रखना है; इस वत के पालनम अनिष्ट विचार करना 
शास्त्रों के उपयोग के सं4धर्मे उपेक्षा न करना, अन्य छोगों को 
असाधु कृत्य करने के लिये न बहकाना इत्यादिबातें आजाती हैं. । 
इनके उपरांत चार ओर ब्रत भी हैं; इनका सामान्य नाम 
शिक्षा ब्रत हें । इन चारोंके अहूग अछग नाम ये हैं सामायिक 
जत ( अमुक समय ४८; ९६ या इसी हिसाबसे कुछ पी तक 
ध्यान रूपी देनिक कार्य ) पोषष ज्त ( अमुक अमुक समयपर 
अमुक उपवास करनेका ब्रत ) देशावकाशिक ज्ञत ( अमुक हृदके 
बाहर प्रवास करना या न जान। जाना, इस तत का अधिक 
नियमन करनेका तब्रत ) अतिथिसंविभाग जब्त ( अतिथियों को 
साधुओंकी जेनघर्म के अविरुद्ध हो ऐसी अन्नादि वस्तुआका 
“दान करना )। 


जननीति १२७ 


इन बारह न्तों में प्रथम के पांच श्रणु व्रत मुख्य हैं; अन्य 
पु किक ५ चोट कर 
सात सहायक रूप हैं। जेनलोग मानते हैं कि इन व्तों के पाऊन 
से मन और शरीर का संयमन हों सकता है ओर नीतिका पोषण 
होता है| सांसारिक वस्तुओंमं जिसकी आसक्ति हो उप्त की वह 
आसक्ति इन जतों से नष्ट होती हैं, ओर अंतर्मे उस राग द्वेष 
विमुक्त जीवकों मोक्ष सुल्म हों जाता है । इन बतों के और सूक्ष्म 
प्नियम “ आचारांग सूत्रमें मिले गे । 
इन बतोंका पाछन करनेवाला जैन ग्यारह प्रतिमाओं। द्वारा 
३ मा कि आप कप ० _ 
उच्चतर कोटिमे प्रवेश कर सकता है, ओर उस कोटिको पहुंचने 
'पर साधुजीवन के उम्म ब्॒तका पालन करने योग्य होता है। देह 
थर्म की भिन्न मिन्न अणियोंका आधार एक बातपर है; वह यह हे 
यद्यपि सत्करम करना अच्छा है तथापि कर्म करनाही नहीं उससे 
अच्छा है। अनेक स्थानपर इस नियम के पाछलन का प्रमाण 
मिलता है। 


ग्यारह प्रतिमाओंका संक्षिप्त तथा सुंदर वणन जगमंदरराल 
जैनीने “* आउट छाइन्स आफ जैनीजम्‌ ” में एवं मिस्तिसस्टी 
'बन्सनने “'दिहार्ट आफ जैनिजम” में इस प्रकार दिया हैंः--- 

( १ ) दशन प्रतिमा-प्रत्येके जैन अपने धमम में ज्ञानके 
साथ श्रद्धारक्खे; सच्चे तीर्थंकर, सच्चे गुरु, तथा सच्चे धर्म की ओर 
पूज्य भाव रक्‍्खे । 
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( २ ) अत पतिमा-बारहों वर्तोंका पाछन करे ओर मरण 
आनेपर उसका शांतिसे स्वीकार करे; समाधि मरण उत्तम है | 

(३ ) सामायिक प्रतिमा-दिनमें तीनवार ध्यान करे और 
मनके।भी विशुद्ध करे । 

( 9 ) पोषधोपवास प्रतिमा-अमुक उपवास करे । 

(५ ) सच्ित्तत्याग प्रतिमा-चतन युक्त वस्तुओं के आहार 
का त्याग करे । 

(६ ) निशिभोजन त्याग ग्रतिमा-रात्रिके समय भोजन न 
करे असंख्य जीवजंतु सूर्यास्त होनेपर दृष्टि गोचर नहीं होते हैं । 

( ७ ) ब्रह्मचय प्रतिमा-साधुजीवनकी इच्छा रखनेवारा 
अपनी ख्रौसे भी दूर रहना सीखे; एवं अपने शरीरपर सुगंध न 
लगावे या उसको जाभूषित न करे; क्योंकि ऐसा करनेसे शायद 
सत्रीको उसकी ओर प्रेम मावना हो जाय, और उसमें आसक्त बने | 

( ८ ) आरम्भत्याग प्रतिमा--सांसारिक बंधनोंसे विमुक्त 
होता रहे । 

(९ ) परिम्रह त्याग प्रतिमा-परिग्रह मात्रका त्याग करे ४ 

(१०) अनुमति त्याग प्रतिमा--किसी विषय में किसीकी 
अनुमतिकी इच्छा न करे। सांसारिक बातों में किसी बातकी 
इच्छा न करे । ऐसी बातों किसीकों अनुमति देनेकी इच्छ 
न करे। 
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(१११ उद्दिष्ट प्रतिमा-साधुओं के से कपडे पहिनने और 
किसी धार्मिक स्थानमें रहने के लिये और साधु जीवनके नियर्मों 
का पालन करने के लिये तत्पर रहे | 

अंतकी तीन प्रतिमाएं साधु या यति जाविनके आराम्मिक 
व्रत हैं। 

इस प्रकार श्रावक अर्थात्‌ ग्ृहस्थ>नीति का पालन करने 
वाढा जैन इन ग्यारह प्रतिमाओका पालन करता है, तब वह यति- 
जीवन में प्रवेश कर सकता है। इस जीवनका शासन अधिक 
विकट है । उसके पांच ब्रत नीचे दिये हैं । 

जैन थति के पांच व्रत 


( १ ) अहिंसा-गृहस्थ-जीवनके इस ब्तकी अपेक्षा यति 
जीवन का यह व्रत अधिक उप्र है, क्योंकि एकेद्रिय जीवकी हिंसा 
करना भी यतिके लिये निषिद्ध है| इस त्रत का ठीक ठीक पालन 
करनेके लिये अमुक भावनाएं अवश्य होनी चाहिये। चलते सम- 
यमी यति को इस ब्रतका उल्लंघन नहीं करना चाहिये । जीवहिंसा 
न हो इसलिये जहां और छोगों के चलनेसे पगडंडी हो गई हो 
उसपर चलनां चाहिये | यति भाषा का व्यवहारभी इस अकार 
करे जिसके परिणाममें झगडा या खून होनेका अंदेशा न हो। 
वाणीमें मृदुता रखे । मिक्षा अहणके नियमकाभी वह ठेके पाछन 
करें; अन्यथा संभव है कि उसमें कोई जौंव प्रवेश करले और 

९, 
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जीवहिंसा हो जाय । खाने की चीज रात्रिको कहीं रक्खे उस समय 
देख के कि किसी जीव जंतुकों दुःख तो नहीं द्ोता है। 

(२ ) असत्य त्याग-यह ज्त इस प्रकारका हे।--- 

“प्रिय वस्तु, अयस्कर वस्तु ओर सत्य वस्तु का कथन करना 
इसका नाम सत्यवक्तृत्व । जो सत्य के साथ श्रेयभी नहीं है वह 
सत्य नहीं । ” 

सत्यका यद्द विचित्र लक्षण है। प्रिय वस्तु, अरयस्कर वस्तु 
और सत्य वस्तुका विरोध संभवित है; ऐसे विरोध के समय क्या 
करना चाहिये, यह बात इस छक्षणसे स्पष्ट समझना कठिन है । 
क्रेबछ यही सूचित होता है कि, जो सत्य सत्य होने के अतिरिक्त 
प्रिय और अयस्कर नहों उसका व्यवहार न किया जाय । इस 
प्रकारके व्यावहारिक उपदेश और वचन केवल जैन धर्म में ही नहीं 
परत जाक्षण घर्ममें भी उपलब्ध होते हैं । 

( ३) अस्तेय अत-जो वस्तु हमें नहीं दी गई हो, उसको 
न के इस नियमका इस ज्ञत में समावेश है | 

(४ ) अक्नचर्य व्रत-मन, वचन, और कर्म, इन तीनेसे 
सम्पूर्ण ब्रह्मचर्य का पालन करे। 


इप्त व्रतका ठीक पाछन होने के हेतु यति खियोसे बातें न 
करें; खियों का रूप न देखे; गृहस्थ जीवन में ख्रियोंसे जो सुखा- 


कम हक 


नुमव हुआहो, उसकी कढुपना वा स्मरण न करे; अमित भोजन 
हि प कल 


और अमितपान न करे; अति स्वादिष्ट वस्तु न खाय; और जिस 
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मकान में स्री या नारी जातिका प्राणी या कोई मंडरू रहता हो, 
उस मकान में निवास न करे। 
(५ ) अपरिग्रह ज्त-वस्तु मात्रके प्रति रागका त्याग करे। 
“यह मेरा, यह मेरा, इस भावनाका नाश करने से परिभ्रद्द का 
त्याग स्वयं होजावेगा । 
सामान्यतः जैननीति आझणनीति और बोद्धनीति के समान 
कर्म सिद्धांत का स्वीकार इन तीनोंमे समान रीतिसे हुआ है| 
परंत अहिंसापर जैनोंने विशेष भार दिया है। जैन छोगों का 
कहना हैं कि, अन्य दशनोम सत्य के अमुक भिन्न मिन्न अंशॉका 
शोधन हुआ है । केवक जैन सिद्धांताम सत्य का समग्र निरीक्षण 
हुआ है | इस संबंध में छः अंधे और हाथी की कथाका उदाहरण 
वे देते हैं | जिस प्रकार हरएक अंधा हाथी के शरीरके एक भाग 
प्र हाथ रखकर उस मागके वर्णन को सारे हाथी का वर्णन बत- 
छाता है उस प्रकारछः हो दर्शनवाले सत्य के एक अंश्र को समग्र 
सत्य मानने की भू करते हेँं। जो अंधा द्वाथी के कान को छूता हे, 
बह कहता है हाथी बडे छाज सा है जो हाथी के पेर का स्पशे 
करता है वह दाथीकों बडे गो खंमसा बतछाता है; इत्यादि 
भूरे जिस प्रकार होती हैं, उसी प्रकार षडद्शेनोमी अंश 
सत्यकों समग्र सत्य प्रदर्शित किया है | उदाहरणमें, जीव 
क्यों बंधनमें आता है, इस विषय को के । सांख्य दर्शन 
कहता है कि इस बंधका कारण जीवका प्रकृतिसे संसर्ग होता है ६ 
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वबदांतदशैनानुसार माया वा अविद्याके कारण जीव बद्ध होता है। 
जेन मतानुसार यह दोनों विचार गलत हैं उसका सिद्धांत है 


_ आज 


किकमे के पुद्धछ के कारण जीवका बंधन होता हैं | उस बंधनसे 
क्त हांच पर मोक्ष होता है, जार मीक्ष होने पर जीव सिद्ध 


कक] 


चः होता है । 


' 


जन नीतिका रहस्य समझनेके लिये जिस प्रकार हमने उस 
वाह्यस्वरूपका अवलोकन किया, उस प्रकार उसका आंतर 
स्वरूपभी देखना चाहिये | जो ब्त ऊपर निर्दिष्ट हुए हैं, उनका 
महत्व यह है कि उनसे अमुक आंतर बुद्धि होती है, जिस के 
द्वारा कमेका नाश होता है । उस आंतर बुद्धिका रहस्य समझने 
के लिये जैन तत्त्व ज्ञानकी ओर थोड़ा दृष्टिपात करें । 
पुण्य और पाप 

जेन दर्शनमें नव तत्त्वोंका स्वीकार हुआ है । उनमें पुण्य 
ओर पापकाभी समावेश है । उन दो तत्त्वोंका नीतिसे गाढ 
संबंध होने के कारण उनका यहां विचार करना उपयुक्त होंगा ! 

जो कर्म अच्छे हों वे पण्य कहलाते हैं | इन कर्मोमें किसी 
को अन्न देना, पानी पिछाना, गहकाः दान करना, शयनकी सामग्री 
देना, इत्यादि कमोकी गणना की गई है । एवं दसरों को समान 
देना और शरीर अमसे दूसरेंकी सेवा करना और विनययुक्त नम- 
स्कारादि करनामी उनमें सम्मिलित है । 


जननीति शै३३ 

जो कम बुरे हे वे पाप कहलाते हैं । इस कक्षार्में अठारद 

कर्मोंकी गणना है । (१) जीव हिंसा | इस विबय में आवकों ओर 

यतियोंके लिये नियमकी इृढता का तारतम्य पहिे वतलाया गया 

है । हिंसा दो प्रकारकी होती है, भावहिंसा और द्रव्याहिंसा । 

किसीके प्राण छेनेका या उसको दुःख देनेका विचार करना भाव- 
हिंसा है; ओर जड़रीतिसे उसका वध करना द्वव्यहिंसा है । 

(२) असत्य या मृषावाद । (३) अद॒त्त आदान । 

( ४ ) अह्मचये ( ५ ) परिग्रह / छोम :। ( ६ ) क्राब । 
धमद्गापाप माना गया है | साधारण रीतिसे क्रोध अप्रशृस्थ ही 
, परंतु किसी विशेष अवसरपर प्रशस्य भी होता है, जैसे आल्सी 
शिष्य पर गुरुका क्रोध, और अपराधी पर न्यायाधणि का क्राघ । 
( ७ ) मान अथवा अमिमान £ ८ ) माया अथवा किसी को 
धोखा देने की वृत्ति | माया या धोखा देना कसा गंभीर पाए है, 
यह प्रदर्शित करने के लिये मलिनाथ नामके तौथेकर का दृष्टांत 
दिया जाता है । पूर्व जन्म में मलिनाथ और उनके पांच साथि 
योनि तप करने का शत लिया; ओर तय करना प्रारम्भ किया | 
मछिनाथने अपने साथियोंसे तपर्मं अधिक बढ नाने की इच्छासे 
एक अधिक उपवास कर लिया । जब उन साथियोंकों यह विदिल 
हुआ, तो वे खिन्न हुए और इस का फू मछिनाथ को भी 
भोगना पडा । क्योंकि उद्धपि किये हुए तपके बलसे वे तीथंकर 
तो अवश्य हुए, तथापि इस माया-धोखेवाज़ी के पाप के कारण 


/ 
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वे खीरूपमें तीवंकर हुए। मलिनाथका स्त्री तीथेकर होने का 
यही कारण है ( ९ ) लोभ, क्रोष, मान, माया, और लोभ ये 
चार चांडाल चोकड़ी माने जाते हैं । ये महान्‌ दुशुण हैं । (१०) 
राग या आसक्ति | (११) द्वेष॥। (१२) झेश (१३ ) 
अभ्यारुयान-किसी की बुराई करना । ( १४ ) पेशुन्च-चुगुरू- 
खोरी । ( १५ ) निंदा-भोरोंके दोष देखते रहना। (१६ ) 
गति-अरति-दंभमसे असत्यका उपयोग करना। ( १८ ) मिथ्या- 
दर्शनशल्य जैनेतर देवोंमें श्रद्धा रखना भी बडा पाप है । 
इन पुण्य और पाप कर्मों की गणना नेतिक दृष्टिसे हुईं है 
यह स्पष्ट बात है। परंतु मिन्न भिन्न पृण्य कर्मों और पाप कर्मों के 
संबंध में वर्गकरण के नियम नहीं देख जाते हैं। जो जो कम 
महत्त्व-पूर्ण समझे गये, उनकी केवक गणना हुई मालम होती । 
मोक्षकी इच्छा रखनेवाले मनुष्यकों प्रथम तो कर्मोंको जीव में 
प्रवेश करने से रोकना चाहिए, और फिर अंदरके कर्मों का नाश 
क्रना चाहिये | जिस प्रकार नये पानी का प्रवाह रोकने से एक 
बड़ा सरोवर शनेः शनेः सूख जाताहे, वेसेही पापकर्म न करने से 
जीवके संचितकर्म क्रमशः नष्ट होजाते हैं। इस प्रकार कर्मों को 
रोकने के लिये त्रत और ठप बहुत उपयोगी हैं । 
जैननीतिका बहुधा निषेध रूपमें आदवैष्कार हुआ है| जैन 
गृहस्थ एवं साधुके दैनिक जीवनभ “ इसको मतकर ?” “ उसको 
मतकर ?? ऐसे निषेधात्मक नियम देखे जाते हैं; क्योंकि जेन-धर्म 
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का शिक्षण यह है कि कम न करने से और कर्म का नाझ् 
करने से सि&ध दशा प्राप्त होती है । निषेघात्मक होने परी प्रोत्सा- 
हक नियम यदिजैन नीतिमें कोई हो तो वह अहिंसा का नियम 
है । यह बात सबको सुविदित है कि जैनछोग पिंजरा पाल में, 
प्याऊ लगानेम॑ अकारू के समय पशुआका जीव बचानेमें केसी 
उदार बृत्ति प्रदर्शित करते है। 

जैनदशन नास्तिक है। जैनछोग सगुण या नि५ण किसी 
ईश्वर तत्त्वकी नहीं मानते । सच्चिदानंदस्वरूप इंश्वरके गुणानुवाद 
अथवा ऐसे सगुण ईश्वर की भक्तिसे प्रोत्साहित प्रवृत्ति जो हिन्दु 
धर्म में सुल्म है उसका जैन धमम में सवेथा अमाव है। इंश्वर्मे श्रद्धा 
रखने वाके छोगमोक्षका अर्थ ईश्वरसे ऐक्य करते हैं और उसके 
कारण जो प्रोत्साहन शक्ति वे प्रात्कर सकते हैं वहभी जेन घ्म में 
दुरुमह । जैन मत मोक्ष का अथे निवुत्ति का रूप दोताढ़े; और 
उसके अनुसार जैननीति का रहस्य है । उस नीति के जिस 
अशसे जैनतत्व का भारतमें प्रबक प्रभाव हुआ है वह जीवदया 
अथवा अह्विसा धर्म है, और उसको जितना महत्वदें उतना कमहै। 

घ- बोद्धनीति 

बौद्धघम और वौद्धानितिके प्रवतेक सिद्धाव गोंतम बुद्ध भे । 
उनका जन्म ईसासे ५५७ वर्ष पढले हुआथ। । उनके पिताकानाम 
शुद्धादन और माताका नाम महामाया था । उनके पिताकी राजधानी 
हिमारूय की तराई के पास कपिलवस्तु नामक नगरीथी। उस कापिल- 
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वस्तुके पूर्वम मगधघ और पाश्चिममें कोसछ देश;था; और वह काशीसे 
१०० माली दूरी पर था। इस राजधानी सिद्धार्थन अपनी 
याह्यावस्था और अंकुरित होती हुई युवावस्था एक राजकुमारकी 
स्थितिमें व्यतीतकी थी । उन्नीस वर्षकी व उनका विवाह यशो- 
घराके साथ हुआथा । इसके दशवर्ष पाछे उनको एक ऐसा अनुभव 
हुआ कि जिसके बछ जीवनके विषय में उनका तात्त्विक दृष्टिविदु 
एक नई दिशा परिवर्तित हुआ | एक समय उन्होंने अपने 
आनंदोचानमें एक के बाद दसरी इसतरह:चार घटनाएं देखीं, जिन- 
का इनके मनपर बड़ाभारी प्रभाव पड़ा। प्रथम उन्होनें जरासे जीर्ण 
हुये एक मनुष्यकी शारीरिक दुर्देशा देखी; फिर शारीरिक रोगसे 
पीडित एक और मनुष्यकी दुर्देशा देखी; और फिर सडे हुये एक 
झब की दुर्दशा देखी । इस संसारेम इन कारणोंसे होती हुई मनुष्यकी 
दुर्देशाको देख वे चकित हुये | इनके विरुद्ध चोथा दृश्य उन्होंने 
एक शांत और स्थिर-गति साधुकी उन्नत दशाका देखा। कहते 
हैं कि इन चार दृश्योंका वोध उनके सेवक ओर साथी चन्न ने 
उनको इस प्रकार: दिया कि सांसारिक वस्तुएं अनित्यहैं; योवन, 
आरोग्य, जीवन, आदि सबका नाश होता है । सिद्धार्थने यहचार 
वास्तव देखे होगे या नहीं, इसबातका निश्चय करना कठिन 
है। परंतु इस कथा से यह खयाछ तो हमें अच्छी तरह हो सकता हे 
कि सिद्धाथ ने केसा मानसिक क्षोम अनुभव किया होगा । इस 
क्षोम के परिणाम में एक रात्रिकों उन्होंने सास।रिक अंधिका छेदन 
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किया । मध्यरात्रेके समय उनके शयन मंदिर्में पुष्णेंस पारिवे- 
ष्टित वालक पुत्र राहुड के सिरपर हाथ रखकर सोती हुईं यशोधराके 
सोंदय को दीपक का मंद प्रकाश द्विगुण प्रकाशमान कर रहाथा। वहां 
सिद्धाथ गये, और एक तरफसे जीवन की अनित्यता, जीवनके 
कष्ट ओर सांसारिक दुःखोंके विचार से बछवती होती हुई त्याग 
वृत्ति, और दूसरी तरफ स्नेह का आकषेण-इनदोनोंने उनके ननको 
इधर उधर खचा होगा और उनको विचित्र मानसिक आन्दरोलनोंका 
अनुमान हुआ होगा | एकपलभरके लिये उनको यही इच्छा हुई 
कि माताकी गोदमसे बारूक को लेकर एक बार और उसको प्यार 
करू; परंतु इस भयसेकि यशोघरा जाग उठेगी, इस अंतिम इच्छा 
का असंतुष्ठ ही रखकर उस स्थान पर उन्हेंने अपने सांसारिक 
नाटक का पदों गिरा दिया । 

सिद्धाथ चछ दिये | राज्य वैभव का सुख और स्नेहमयी 
पत्नी का प्रेम इस प्रकार छोडकर सिद्धाथ चक दिये। जिस 
नित्यताको सांसारिक खुखोंमें उन्होंने न पाया, उसका अन्यत्र 
अन्वेषण करने के निमित्त वे राजा ओर गृह को छोड बन यामी 
हुये | वहां उन्होंने अथम तत्वज्ञानके अभ्यासमें शांति ढूंढना चाहा। 
उससे संतुष्ट न होकर शारीरिक तपसे उसको प्राप्त करना चाहा । 
छगा तार छ वर्ष तक तपसे देहका शोषण किया, और अंतर्मे 
निश्चय किया तपरते कुछ छाम नहीं। फिर एक पपलह वृक्षके 
ने बैठकर नरत करने छगे, और उसके परिणामर्म वे बुद्ध होगये। 
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उनको यह ज्ञान हुआकि दुःखमात्रका निवारण शांत, स्नेहमय 
और साधुतायुक्त जीवनसे खुलम है। “ क्लेशसे मोक्ष साधना 
नहीं परंतु काम वृत्ति-इच्छाकों संयम में रखकर सदवतन का 
पालन करना जीवनका उद्देश्य है-यह ज्ञान सिद्धाथे को हुआ। 
उन्होंने उस ज्ञानका उपदेश करना प्रारंभ किया, और मरण पय्यत 
इसधर्म प्रवर्तेन का कार्य करते रहे | अस्सीर्व वर्षमं उनका देह्मांत 
हुआ । 

बुद्धका उपदेश क्याथा ? किस प्रकार उन्होंने नीतिकों सर्वो- 
परि स्थानपर स्थापिताकैया ? बौद्ध धर्मानुसार नीतिचित्र का कैसा 
आलेखन होगा १ बौद्धनीतिका आधार क्याथा ओर उस नीतिका 
कितना बरू था ? इन ग्रश्नेंपर अबहम विचार करें। 

वुरुऊ उपदेशों का सारांश हमें “ घमेचक्र प्रवर्तकसूत्र ” से 

मिल सकता हैँ । वह सारांश यह है के शारीरिक उपभांग और 
शारीरेक तप-यह दोनों अतिक्रमण हैं। जो सांसारिक सुखदुःख 
से छुटकारा चाहे, उसको मध्यम मार्ग छेना चाहिये। बुद्धका 
कृथन हैं कि:--- 

हें मिक्षुकी ! जो संसारका त्याग करना चाहे इसकों आति- 
क्रमण मार्गोका अनुसरण नहीं करना चाहिये । पहला मांगे शारी- 
रिक भोगों की ओर के जाता है, दूसरा मांगे शारीरिक तप है 
और तीसरा इन दोनोंके बीचका मध्यम मांगे है ” | 

चार आये सत्यों की ओर विशेषतया ध्यान आकीषत किया 


बोद्ध नीति १३९ 
जाता है। उन सत्यों के नाम बुद्धने यह दिये हैं-दुःख, दुःख 
समुद्य, दःखनिरोध और दुःख निरोध मागे। 

जन्म दुःख है; जरा दु!ख हैं; मृत्यु दुख है; अग्रिय वस्तु 
की प्राप्ति दःख है; प्रिय वस्तुकी अप्राप्ति दुःख है । 

ख सम्ुुदय-तृष्णा दुःखका कारण हैँ। तृष्णाके विश्वेष 
कर तीन भेद्‌ हैं-सुखके लिये तृष्णा, जीवन के लिये तृष्णा और 
संपत्तिक लिये तष्णा । । 

दुःख निरोध का सत्य यह है कि तृथ्णा का नाश हॉना 
चाहिये । इच्छामात्रका सम्पूर्ण नाश्व होनेसे इच्छा को दूर करने 
से, इच्छासे विमुख रहने से और इच्छा को मनमे स्थान व 
अवकाश न देने से दुःख का निरोध होता हैं । 

दुःख निरोध मार्गका सत्य आठ प्रकार के मार्ग अहण करने 
से सम्पादित होता हैं | वे आठ मांगे ( आये अष्टांगमाग ) 
निन्न लिखित हैं।--- 

सम्यग्दृष्टि-इन सत्योका सच्चा ज्ञान होना । 

सम्यक्‌ संकहप-परापकार, दया, आदि विषयक विचार | 

सम्यक्‌ वाचा । द 

सम्यक्‌ कर्म-अहिंसा, अस्तेय, ब्रक्षचये । 

सम्यग्‌ आजीव-आजीविका प्राप्तिका सम्यगुमा्ग 

सम्यगू व्यायाम-मनका योग्यसंयम । 

सम्यक्‌ सति-मनकी जाग्रत्ता | 
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सम्यक्‌ समाधि | 

इन चार सत्योंका स्वीकार करना ओर इन आठ मार्गोंकी 
शिक्षा प्राप्त करना यह बुद्ध का मुख्य उपदेदा था | 

बोद्धमतर्म यह ज्ञानही उपयोगी तत्त्व ज्ञान है, और इस 
ज्ञानहीके ऊपर नीतिका आधार है | इस मत ईश्वर के अस्तित्व 
का और जीवके एक पदार्थरूप स्वतंत्र अस्तित्वका स्वीकार वर्जा 
हैं । जो उपयोगी ज्ञान है वह॒ घधम्म का नहीं पर॑तु नीतिका हे; 
और संसारमें दुःखभी सर्वव्यापकता वस्तुमात्रकी अनित्यताके ज्ञान 
के आधारपर नीति स्थापित होती है | 

पुनजन्म जैसी कोई वस्तु नहीं हैं; क्‍योंकि जब जीवका 
पदा4 रूपमें अस्ति्व़ी नहीं हैं तो फिर दूसरे जन्मतक उसका 
बना रहना असंभव है। तथापि बोद्ध मतमें कर्मके सिद्धांतका 
स्वीकार हुआ है | परंतु उस सिद्धांत जिस तरह ब्राह्मण छोग 
स्वीकार करते हैं उस तरह बोद्ध छोग नहीं करते हैं | आक्षण धर्म, 
अर्थात्‌ भास्तिक हिन्दू घर्मका यह सिद्धांत हैं कि पुनर्जन्म होने 
पर जीवकोा पिछले जन्म के कर्मों का फू भागना पड़ता है । बुद्धने 
इस कमे फलके सिद्धांत का अन्य रीतिसे स्वीकार किया | वे 
जीवके पुनर्जन्म का नहीं मानते थे | कमे फ़कते वें यह समझते 
थे किजैप एक दीपकसे दूसरा दीपक चलाने पर तेज:परंपरा बनी 
रहती है वैसेही एक जीवन के कर्म दूसरे जीवनमें बने रहते हैं । 
जिस मटप्यन वासनाओंका त्याग किया है, उसने कर्मका्ी त्याग 


9 डेप कप 
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किया हैं और निवांण प्राप्त किया है| हिन्दू आस्तिक पर्ममें 
जो पद म॒क्षिका है वद्दी बोद्धधर्म में निर्वाणका है। आस्तिक मतमें 
मोक्षका अथे इंश्वरसे एकता होता है। ईश्वर, जीव, स्वर्ग वह 
भावनाएं मोक्षकी भावनाके अतगत हैं। बुद्ध नास्तिक थे, अत: 
उनके मतमें सच्चे मोक्षका अनुभव इस जीवन ही हो जाता है 
ओर वह अनुभव वासना अथवा इच्छाका नाश करने से मिल 
सकता है। इस स्थितिका नाम निर्वाण, और जिस मनुष्यने 
निर्वाण प्राप्त किया हो वह अहंत्‌ । पत्येक बौद्धके लिये अदेप्ता 
की दशा आदशे रूप है। नीतिमान्‌ जीवनका अंतिम रूक्ष्य 
निवाण अथवा जहंँचा प्राप्त करना है, ओर उसका साधन वास- 
ना का नाश है। 


दुःख विषयक तत्त्वज्ञान बौद्ध नीतिके व्यावहारिक तत्त्वों के 
स्थापन में महत्त्व पूर्ण पद छेश है| जीवन अनित्य है और 
दुःखसे भरा हुआ है | इस दुःखका अंत किस तरह हो ? अवि- 
द्याके ध्वंस से, अथोत्‌ ज्ञान प्राप्तिस । ऊपर प्रदर्शित किया हुआ 
मध्यम मार्गका और चार सत्यों का ज्ञान उपयोगी है; इस ज्ञानकी 
प्राप्तिसे दुःखका नाश होता है । 


यदि बुद्ध केवल इस प्रकार का शुष्क नीतिज्ञानही का प्रति- 
पादन करते तो बोद्ध धमका एक समय जितना प्रबल प्रभाव भार- 
तमे पडा था, उतना कदापि नहीं पड़ता। ऊपर बतलाई गई हैं 
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शेसी अहंत्ताकी म्राप्तिके अंगसे वह प्राप्ति सुलम हो इस हेतुसे बुद्धने 
बोद्धसंघ की स्थापना की | बुद्ध धर्म ओर बोद्ध संघ यह तीन 
उनके धर्म की त्रिपुटी हैं; तीनोंका एक दूसरोंसे गाद संबंध है। 
बुद्ध का मत था कि दुःखका नाश होना चाहिये; और सांसारिक 
वासना ओर दुषखका त्याग मिक्षु जीवनम हो सकता हैं। वसा 
जीवन संघर्म उत्तमतासे व्यतीत द्वों सकता हैँ; अतः: संघर्जावनका 
बुद्धेने महत्त्व पृण माना । 


बोद्ध संघके शील रक्षण के लिये बुद्धने ये आवश्यक नियम 
बनाये थे ( १ ) अर्हिसाका नियम ( २) अस्तेयका नियम | (३) 
ब्रह्मचयेका नियम | ( ४ ) सत्य का नियम । ( ५ ) झुराआदि 
मादक वस्तु के परिह्दार का नियम | ( ६ ) भोजन के समयोंके 
बींचमें न खानेका नियम। (७) ऐेहिक सुखभोग के विरुद्ध नियम। 
( ८) सुगंधादिकेप और अलछंकारादि के उपयोग के विरुद्ध नियम | 
(९ ) उच्च तथा आराम मिले ऐसे झयन के विरुद्ध नियम । 
( १० ) धन प्राप्ति के विरुद्ध नियम | 


है 


इन नियर्मा के पहले पांचको मिक्षुछोग सांसारिक जीवन के 
पालन करनेवार्ढ के लिवेमी आवश्यक बतछाते थे । अन्य पांच 
नियम विशेषतया भिक्षुजीवन के उपयोगी हैं। यह पहले पांच 
नियम बौद्धनीतिकी तरह ब्राह्मणनीति ओर जैननीतिमेमी विद्य- 


जश  2 


मान हैं । बोद्धनीतिम इन दर्सो नियोंकी आवश्यकता इस छिये 
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मानी गई है कि बोद्धमतानुसार संघ जीवनके विना उत्तम जीवन 
असंभव है बोद्ध संघके संबंधमं दो बातें बोद्ध नीतिपर प्रकाश 


दालती हैं | यह ठीक है कि बाद्ध . संघ प्रवेश करने को इच्छा 


रखने वाछे मनुष्यकों अमुक नियर्मो का पाठुन करना पड़ता था । 
परंतु वैद्धनीति इतनी उदारथी कि जैसे हिन्दू आस्तिक अभर्ममें 
अमक जातिके लोग घार्मिक कार्यों के अनधिकारी समझ जाते हैं 
वैसा बोद्ध धर्म में नहीं था। गुलामों को, कजेदारों को, मुल- 
जिर्मो को, भर भघम वर्गके छोगों को भी सहष बौद्ध संघर्म प्रविष्ठ 
कर लेतेथे । बोद्धोने जातिके प्रतिबंधका कमी ख़याछ नहीं किया 
है । बुद्धके मुख्य अनुयायियों में कई नीच जातिके थे । उपाडि 
नापित था, साति मच्छीमार ओर नंद गडरिया | थेरी गाथा में 
बर्णन की हुईं थेरियों की गणनासे मादम होता है कि उनमें ८३ 
साढ़े आठ प्रति संकड़ा अधम जातिकाथी । इस प्रकार झूद्गकि प्रति 
बोद्ध घन उदार था | शीरकू और चारिव्यके सामने जन्म और 
जाति तुच्छ माने जति थे | एक अंथर्मे हम पढते हैं कि “ मनुष्य 
जन्मसे ब्राह्मण नहींगीं है और यह मी नहीं छि वह ब्राह्मण नहीं 
है; वह कर्मते ब्राह्मण होता दे जन्मत्ते नहीं जिस तरह कि कुशल 
कारीगर ओर व्यापारी जो काम वे करते ह उससे भिन्न भिन्न 
उपावियां पाते हैं” 

दसरी बात बौद्ध मतर्भ स्ली विषयक जो भावना उसको 


( हल 


देखनेसे प्रतीत होगी । बौद्ध धर्म खियोंकी ओर कुछ तिरस्कारकी 
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भावनाका समर्थन करता है, तथापि स्लरियोंकों संघर्म प्रविष्ट होनेका 
अधिकार था | यह भी बोद्धनीतिकी उदारताका ही परिणाम था | 

यहां बोद्धनीति संग्रह की विशेषताओंका विवेचन करना 
अनावश्यक है; तथापि उनका सरसरी तौरपर वर्णन करना व्यर्थ 
न होगा । बौद्धवर्मका प्रचार बहुधा बोद्धनीति की छोटी छोटी 
विशेषताओं के आधार पर हुआथा | नम्नता शांति ओर अंतः 
झुद्धता-बह प्रत्येक बोद्धकों पर्मोपयोगी थे । अन्यके मतके छिये 
सहिष्णुता इन भावनाआसेही बोद्ध घमेमं अंकुरित हो सकी थी | 
जैसे धार्मिक भावनाओंमें, बेसेही व्यावहारिक बातोंमें भी बौद्ध 
लोक सहिष्णु थे। पर मत सहिष्णुता और पर धर्म सहिष्णुता इन 
सद्भुणों पर बोद्ध धर्मका भारतर्म बड़े विस्तारसे प्रचार करने वाहे 
राजा अश्ोकने विशेष ध्यान दिया था। विरुद्धफे धर्म या पंथकी 
ओर बौद्ध लोग उदासीन रहते थे। जीवदया या अहिंसा के विषय 
में भी उतनाही भाव प्रदर्शित करते थे। इस बातका स्वीकार 
अश्ञाक के जीवन असंगोमे बारंवार दृष्टिगोचर होता है । 

अशोकने बोद्ध घर्मका राजवर्म बनाया जिसके परिणामर्मे 
एक समय उस घ्म का प्रचार भारत के बड़े भाग में हो गया 
था। परंतु राज्य का यह अवलूंबन नष्ट होने पर, उस घमर्मकी 
सहिष्णु वृत्तिके कारण, एवं ब्राह्मण धर्मके पुनरुजीवन के कारण 
उस धर्मका बडा आधात हुआ जऔर अंतर्मे नवीं शताब्दिके अनं- 
तर उसका भारतसे नितांत कोष हो गया | 
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बोद्ध घर्मका आधार निर्बकथा | वह केवर नीतिपरही था। 
उस नीतिका प्रचलित रहना बोद्ध संघके जीवन की आकर्षकतापर 
निभर था । उस जीवनमें बढी दाखिल होने पर संघ निंदा के 
पात्र बन गये, और शुद्ध रीतिके अच्छे तत्व-जीव दया और 
ब्रह्मचयं-जैन नीतिमें भी वेंसे ही मद्दत्त्व पूणे माने गये थे इस 
लिये, एवं जैन नीति भारतमें बनी रह सकी थी इस लिये, नवीं 
शर्ताब्दि के पीछे बोद्ध उपदेश मारतमें किसी विशेष प्रकारका 
नैतिक प्रभाव न डाक सका । 

इसप्रकरण का साररूप अवलोंकन:ः:--हिन्दुनीतिम 


रे 





नक्नोनसे तत्त्व महत्वपूर्ण, यह इस प्रकरण में प्रदर्शित होचुका 
। इनमेंसे “ शामायणवीति ?? “ महामारतनीति ?! ४ गाँता- 
ति” और “ जैननीति ” के उपयोगी तत्त्व दिन्दुओंके जीवन 
में अबतक महत्त्वपूर्ण माने जातेहें, और भविष्यमें भी माने जावेंगे। 
भारत जडवाद के विमुखहें, इसलिये चावोकर्नीति यहां घरनहीं 
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करसकी | बौद्धनीतिभी अधिक नहीं ठहरसकी, उसका कारण 
हमने बतछा दिया है कि उसनीतिकी रचना घर और तत्त्वज्ञानके 
सबरू आधारपर नहीं हुईंयी । 
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नर 


भारत के तत्त्वज्ञानकी दशा औसदेशके तत्त्वज्ञाबकीसी रहीदे | 
उसका मूतकारू बहुत प्रकाशमयथा, परतु मध्यकाछीन युग और 


आधुनिक समयमें भूतकालमें दिये हुये विचारोपरहदी वह तत्त्वज्ञान 
१० 
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निर्भर रहांहे । इतिहास की उत्कांति के सांथ भारत में पर्मके 
पैथोंका उद्भव अवश्य हुआहे, परंतु बिरकुछ नया और स्वतंत्र 
तत्त्जज्ञान या नीतिशाखत्रका उद्धव नहीं हुआहै। अतः यहां प्राचीन 
नीतिका ही अवलोकन कियागवाहे । 


फलाशारहित कियाहुआ कतैव्यही सच्चा कर्तव्यहें, यह हिन्दू 
नीतिका मुख्यसिद्धांत पूर्ण समयमें एवं वर्तेमानमेंभी बहुत उपयोगी 
मानागयाहै । प्रत्येक कतेव्य परायण हिन्दुमानताहै कि कठेव्य में 
कोई व्यतिरेक नहीं होसकता है, ओर इस विचारको नीतिके ग्रंथमी 
पुष्टिदेतेहँ । रामायण ” के आदश चरित्र और “ महाभारत ” 
के व्यावहारिक चित्र अद्यापि हिन्दुओंकों नीतिके विषय प्रोत्साहित 
करतेहे | “ जेननीति ? का प्रभावभी अबतक बनारहाहै ! उसका 
अहिसाका सिद्धांत भारतमें स्वन्र मान्यहे । “ गीता ” की नीति 
अधिक बलवत्तर हुईहे ओर भाष्यकारोंने उसमें से मिन्न मिन्न सार 
अहण किये हैं। तथापि समाज के बड़े भागका रूक्ष्य उसमेंसे 
कर्मयोगका उपदेश अहण करने और उसनीतिको आधुनिक म्रग- 
तिके अनुकूछ करनेकी ओरहे । 

गतग्रकरणमें जिन युरोपीय सिद्धांतों का दिद्वर्शन हुआ है, 
उनमें के बहुतसे आधुनिक समाज के प्रचछित नीतिविचारोंमें 
कुछअंशमें क्षोम उत्पन्न कियाहै, ओर वह क्षोम विशेष करके 
डसनीतिका स्वाकार करनेवाले पाश्चात्य लोगोंकी सभ्यताके सहवास 
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से बलवान हुआह। उस श्लोमसे उपस्थित होनेवाके कतिपय 
प्रश्नेकी चचा इस पुस्तक के परिशेष्टभ कीआयगी; और गत 
एवं इस प्रकरणम प्रदर्शित किये इये उत्तम तत्ततों के आधारपर 
« नेतिकलीवन ” की चर्चा इसके आगे दूसरे भांगके छःप्रकरणोंन 


थे, 


घी ज्ञायारी 
फे। जथग! । 


दूसरा मांग 


नस > 2 फ्रेश क कक 
भेतिक जीवन 
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& कोई भी ऋषि, मुनि, रिवाज या रूढि उसके संमत हो 
व असमत हो इस वातकी छेश मात्रभी परवाह्द न करके प 
मनुष्यकों अपनी बुद्धिस जसा उचित प्रतीत होता हो वैसा वताव 
करनेका निश्चव कर लेना चाहिये । वद्धिपूविक विचार करो और 
फिर उस विचारको कार्यमे परिणत करो । समय हमारी झुसीवतों 
को अपने आप हर कर देगा, इस श्रद्धासे बेकार बेठे रहन में हम 
छोरगोने काफी वक्त गंवाया है | अब बैठे मत रहो, परंतु उत्साहसे 
प्रवृत्तिकी ओर मन छगाओं | ? 

श्र भें रद कै 

४ पश्चिम के उत्तम विचारकों को भी जिन अश्वोंने पराजित, 
किया है, उन उ्रश्नेंका, हमारी नेतिक भावनाकी तात्त्विक सरल- 
ताके सबलू जाधार पर, निराकरण करना हमारा भारत वासियों 
का मुख्य कर्तव्य होना चाहिये-अथात्‌ आधुनिक वेज्ञानिक पड़े 
तियोंद्वारा हमारे आर्थिक जीवन की सबक नीतिका हमें संगठन 
करना चाहिये; एवं हमारे गोरव, सररूता, ओर नेतिक व जाध्या- 
त्मिक उत्साहका भी पालन करना चाहिये। ” 

श्रीमन्त महाराजा सयाजीराव गायकवाड | 


हज 


यू 
+ 


7 


दूसरा भाग 


>> >लससकायर ५>न्रनएर८>्ाानाा 


नाक बल ८-१ 





२ ९. 4 
नातकू जावन 


पहला प्रकरण 

-#स्टििपकके कट्टर 

उपोदधातरूप 
जीवनके अंतिम उद्देश्य अथवा जादशेके संबंबम हमें चांहि 
'किसीमी विचार पद्धतिका स्वीकारहों तोभी जिस प्रकारका व्याव- 
हारिक जावन हम व्यतीत करतेहें उसमें अमुक सद्गुण और चारि- 

ज्यके अच्छे एवं बुर प्रकार भी इृश्टिगोचर होतेहें । 
अच्छे नेतिकजीवनके जो छक्षण सुव्यक्तहों, उन्हींका विचार 
करना उचित होगा | क्योंकि उपदेश करनेकी उत्तमरीति यहहै कि 
जोअच्छी बात हों उनका विवेचन करें ओर उनके दृष्टांत दे, नक्कि 
बुरी बातोंका विवेचन करके उनके विरुद्ध निषेघात्क नीतिपाठ 
संप्रेषितकरें | इसीतरह नेतिक जीवनझ। प्रवृत्तिमय जीवनरूयसे 
विचार करना उचितहै | नेतिक जीवनक्ी सिद्धि अच्छे कार्य करने 
8 2५ ७) 2 


से होतीहै, नक्कि बरे काम न करनेतते। इस भेदका गोरव “ ठाछो- 


् 


० पक 
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बेठे कुबुद्ध सूझे ” इस कहावत द्वारा सबको सुविदित है। परतु 
अरूग अलग सद्गुर्णों के संबंध साधारण मनुष्योका ज्ञान अव्यव- 
स्थित और बहु अपूर्ण होताहै। अतः अबहम जीवनके मिन्न 
मिन्न पहलुओंका निरीक्षण करके चारित्य और वर्तनके अच्छे प्रकार 
सहुणोद्वारा वर्णन करेंगे । इन सब्गुणोर्म पूर्व और पाश्चिममें और 
विशेषतः पुर्वम जो सदगुण अधिक परिमाणमें देखे जाते हैं उनका 
हमविवेचन करेंगे ओर उस विवेचनको पूर्वके प्राचीन धार्मिक और 
नैतिक पुस्तकों में से उद्धृत कथाओं ओर वचनों द्वारा समर्थित 
करेंगे । 
साधारणतः मनुप्यके जीवनमें परस्पर संबद्ध कमसेकम तीन 
पहलू देखेजातेहें ( १ ) स्वयं इसमनुष्य का चारिव्य ओर व्यक्तित्त्व 
अथात्‌ उसके आत्माका हित, ( २) जिस समाजमें वह रहता 
हो उसका, अथात्‌ सामाजिक हित, और ( ३ ) उस के इंश्वर के 
साथक संबंध विषयक, अथोत तात्विक हित । यदि मनुष्य अच्छा 
जीवन व्यतीत करना चाहेतों उसको इन तौनों पहलुओंका विचार 
करना चाहिये। स्वयं अपने को ये तीनों प्रश्न करने चाहियें, कि किस 
प्रकारकी आत्मोन्नति साधना मेरे लिये इष्ट हे ? किस प्रकारकी 
सामाजिक उन्नति साधना भेरे लिये इष्ट है? जावनके जिस पहल में 
आत्मेन्नति या सामाजिक उन्नति स्पष्ट न प्रतीव होती हो उसमें मेरे 
जीवनके प्रश्नोंके संबंधर्म कैसा वतोव रखना ठीक है ? साधारण 
जीवनमें पहलेस तौसरे प्रश्नतक क्रमशः विकास होताहुआ हम देखते: 
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हैं। यह सुविदित है कि बालक साधारणतः स्वार्थी होते हैं। युवावस्था 
आनेपर समाजके प्रति उत्तरदा यित्वकेमावका उदय होने लगता है। 
वृद्धावस्थामं जीवनकी अनित्यताका ज्यों ज्यों अधिक ज्ञान होता 
जाताहै, त्याँ त्यों मनोदत्ति अधिकाबेक विस्तृत होती है, और 
घमं के आदशे अधिकाधिक वास्तविक प्रतीत होते हैं। इसविवेचने 
म॑ इन सब बातोका विचार होगा, परंतु विशेष करके पडले दो 
अधिक महत्व पूर्ण विषयापर विशेषतया ध्यान दिया जावेगा | 
हिन्दु आश्रमके विभागों अनुसार जीवनके जादश्ोंक् 
निरीक्षण करनंस अमुकामुक अवस्थार्म जीवनकी ओर अमुक्रामुक 
हृष्टि होनेका ठीक खयारू होगा। शेशवस मनुष्य आरेके छाल्‍्वका 
विषय होता है | उस .समय वह कर्मके कत्तो होनेकी अपेक्षा कर्मों- 
का विषय अधिकतया होताहै । दत्पश्चात्‌ उसके लिये छात्र ज्ञीवन 
का प्रारम्भ यज्ञापवात संस्कारस होता है। विद्याभ्यास के समयर्म 
वह आगामी गृहस्थ-जीवन-यात्राके छिये ज्ञान और नीतिरूपी 
पाथेय का संग्रह करता है। जीवन प्रवासमें आगे बढ़ने पर विवाह 
से गृहस्थ जीवनहा त्रारम्भ होताहै | इस समय वह अपने कोहु- 
म्बिक जीवनमें एवं व्यावहारिक जीवन में सामाजिक संबंधोंम 
आताहै; पहले के आश्रमें में वद जिन स्वा्थ-परायण ग्रवृत्तियों में 
रुक रहाथा उनसे अन्न आगेबढ़ना पडताहे | जीवनके जंतका समय 
आसन्न आनेपर इंश्वर और भक्तिकी ओर डसकी मनोवृत्ति द्वोतीहे 
उसके माद्म होताहै, कि कुटुम्ब ओर समाज उसके समग्र विश्वकरा 
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अमुक अंझ मात्रहै। जावनके प्रत्येक अंशमें न्‍्यूनाबिक अंश में सब 
सद्ुणा की प्रगति होती हे । परंतु अमुक गुण किसी एक समयपर 
प्रवृत्त होतेंहे, और अमुक किप्ती अन्य समयपर। इसकाभी सबिस्तर 
विवेचन आगे होगा । 

अन्यदृश्सिभी जीवनके कच्तेव्यके संबंधर्म जीवनके मिन्नभिन्न 
पहल प्रदर्शित होसकते हैं। प्रथम प्रत्येक मनुष्यकों, अपने 
झरीरके विषयमे कर्तव्य करने होते हैं उसका पोषण करना 
ओर उसको आरोग्यमय रखना ऐसा एक कृतव्य है । इश् 
इश्टिति अपना शरीर अपने कपड़े अपने काम बगेरा सब 
स्वच्छ रखना और रूढ होगये हुए अशिष्ट वहेमों के बलथ्षे 
जिम्त अस्वच्छहा का उत्तेजन होताहों; उसका त्याग करना मनुष्य 
का कर्तव्य है| दूसरे अपनी वुद्धिके विकास की ओर ध्यानदेनाभी 
मनुप्यका कर्तव्य है| प्रत्येक मनुष्यको चाहिये कि वह वुद्धिमान 
होनेका प्रवस्तकरे, ओर जितने विषयोका होसके सत्य ओर संपर्ण 
ज्ञान आप करनेका प्रयासकरे। जेसे शरीरको भ्रूखसे कष्टदेना एक 
पातक हैं। वेलेही मनमें वहमोंकों स्थान देकर बद्धिकी पष्टि न 
करनाभी पातक है | छाखों हिन्दुओंका जीवन ज्ञाति विषयक और 
घार्मिक आच्ाारों के छढ विचार के संबंधर्म सुधारकी और विरुद्धता 
से जद होजाता। इसमें इष्ट परिवर्तन के लिये केवक एकही मार्गहे 
वह यह कि बुद्धिका-स्वतंत्रवुद्धिका विक्नात्त करना एुक कतेव्य 
मानाजाय । तीसरे, यह बात छुविदित होगी कि ऐसे मनुष्यों की 
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सेख्या अल्पहे जिनको सौंदर्य के मननमें सुखका अनुभव न होताहो 

सचमुच सोंदयकी इद्धिकरना एवं सौंदय के उपचार के प्रसंगोंकी 

थथोचित वृद्धि करना भी एक कर्तव्य दे | उदाहरण में जो मनुप्य 

गायनंम कुशलहे। उसके लिये गाना एक कर्तव्य हे, जिस मनुष्यमें 

कवित्वकी नेसर्गिक शक्तिहों उस के चिन्ड उत्साह-प्रेरक कार्यों 

की रचना करना एक कर्तेव्यहै, इत्यादि। मनुप्य मात्रकों सौंदर्यका 

अनुभव स्वयं प्राप्त करने के और आरोको वद अनुभव श्राप्त कराने 

के प्रयासमें सतत बन रहना चाहिये । चौथे, नतिक चारित्य का 

अपने में अच्छी तरह विकास करना और दुध्रो्न उसका विकास 

होनेके लिये उनपर प्रभाव डालने का यत्न करनाभी मनुष्यका 

कर्तव्य है | स्मरण रहे कि वच्चोका चारिच्य अच्छा या बुरा होनेमे 

मातारिता अमृुक अंशम उत्तरदायी अवश्य हैं; भिन्न मित्र पंक्ति 

गुरु उनके शिप्यों के चारिष्य के लिये अग्ुक अंशर्मे उत्तर दायी 

हैं; और धर्म गुरु व राजामी छोगों के सामान्य चारिज्य के लिये 

कुछ अंञर्म उत्तर दायी हैँ । इस लिये प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य 

है कि जितने अंशर्भ वद सक्रे समाजका राजकीय जीवन उत्तम 
'आद्शों के अनुरूब हो जावे ओर वैसाही बनारहे, इश्त वात का 
ग्रयास वह करता रहे । अंतर घने संबंधम प्रत्येक मनुप्यके अझुक 
कर्तव्य होते हैं, और वे केवछ अपने ही धार्मिक जीवनके संवंधर्म 

नहीं, परंतु धर्म के सामान्य विकास और व्यवस्थाक्रे संबंधर्मेमी 


होते हैं | यदि धर्मम वहम और हानिकारक आचार विचार रूढ 
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होजाय, यदि धर्म की और छोग उदासीन हो जाते हैं, और चर्म 
गरुओं की अधोगति दृष्टिगोचर होती हो, वों उसका कारण यही 
होता है कि ग्रहस्थ जीवन व्यतीत करने वाले छोग अपने धार्मिक 
कर्तव्योंकी मूलगये हैं | प्रत्येक मनुष्य को चाहिये कि वह केवल अपनी 
व्यक्तिगत धार्मिक आवश्यकताओंकी पूर्ति करकेही संतुष्ट हो न बेठ 
जाते हथ, घर्मकी सामाजिक आवश्यकताएं क्‍या हैं इस बातकामी 
ध्यान पूर्वक्ष मनन करे । उसका कर्तेव्यदे कि वह इस प्रयासमें 
रुगा रहे और देखतारहे कि धार्मिक क्रियाएं और प्राथनाएं सम्पूर्ण 
सभ्यता ओर पृज्यभावसे होतींदें या नहीं, और श्रद्धा ओर आचारों 


के विषय में जहांतक होसके वहमोंका त्याग होताह या नहीं |. 


दूसरा प्रकरण 


आज्ञापालन, सत्यवक्तत्व, द्याल॒ता 

बाल्य और छोटी अवस्थाके सब प्रसंगों में नेतिक प्रभाव और 
ततिक प्रश्नोंका स्थान सत्र देखाजाताहै | बाहुक का जन्म होतेही 
जैसे मातापिताके शिरपर अमुक ग्रकारके उत्तर दायित्त आखड़े 
होतेहँँ वेसे दूसरी तरफ मातापिताके नैतिक जीवनपरभी उस समय 
अमुक प्रभाव होता है । साधारणतया बाकूक आनन्दी और सर 
होते हैं । नवीनताकी ओर आकर्षित होना और संबंधीजनोंपर विश्वास 
रखना, ये उनके स्वाभाविक गुण हैं । नई नई बातें खोजने और 


॥॥ 


नि 
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आज्ञावान उत्साहकी ओर उसका छक्ष होता है | और सब बातों 
की जआयक्षा इन बातों से माता पितापर होनेवाछा साधारण प्रमाव 
कमनहीं होता हैं । बारूकके इस नेतिक स्वभाव का मनुप्य जीवन 
में एक महत्वकी बात होना नीति ओर धर्म के उपदेशक प्रायः 
प्रदर्शित करते है | नेतिक जीवन प्रथम अंकुरित होने के विषयर्म 
इंशिया का कथन है कि “ एक समय ऐसायी अवेगा जब एक 
भेडियेका बच्चा भेडके बच्चेके साथ एक चीतेकाबच्चा बकरी्े बच्चक 
साथ ओर एक पिंहका बच्चा बछड़ेके साथ रहेगा और इन सबको 
एक छोटासा लड़का ले चलेगा!” इस कथनर्भ रही हुई सुंदर भावनाका 
पश्चिमके पुस्तकोर्म उछ्ेख होना कोई आश्चयका विषय नहीं है | 
क्योंकि इसीतरह इसाई धर्मके प्रववेक जीसस (ईसा ) ने भी 
बाल्यावस्थाका महत्व इन शब्दोम प्रदर्शित किया था । “छोटे बच्चों 
को मेरे समीप आनेदों; उनको मत गेको;क्योंकि ईश्वरकाराज्य उन्हीं 
का बना हुआहै | सचमुच मेरा तुमको अदिशहै कि जिस मनुष्यमें 
बच्चों कीसी निदोषता नहीं होगी वह प्रभुक्े दर्बारमें प्रवेश नहीं 
करसकेगा । ” बाल्यावस्थाके सत्य स्वभाव का संपूर्ण ज्ञान जिसको 
होगा उसको पुस्तकोंकी अपेक्षा उसमेंसे नीतिके विंयमें बहुत 
अधिक ज्ञान प्राप्त होगा; क्‍योंकि सबरू सुखी नेतिक जीवन 
के वीजरूप जो तत्त्व हैं उनमें का कमसे कम एक तत्त्व बाह्या- 
वस्थामें देख! जाता हैं| वह यह कि बालकीका जीवन साधुतामें 
अद्भधा रखनेपर निर्भर है ओर उसी श्रद्धा में वे बड़े होते हैं | 


ल्‍्र 
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टुभीग्यसे बहुतसे मातापिताओंक़े संबंध उनके बालकोंकी 
: बाल्यावस्थार्म उपस्थित होनेवाले प्रश्न उनको ऐसे भारी मारूम होते 
हैं के जिसझे कारण उत्त अवस्था का नेतिक प्रभाव वह नहीं 
समझ सकते हैं । इनमेंके मुख्य प्रश्के -संतंधने कोई ध्यानपूर्वक 
विचार तक नहीं किया जाता है | परंतु इस पुस्तकर्म नेतिक 
जीवन विषयक सविस्तर विवेचन करते समय वह प्रश्न आरंभसेही 
महत्त्वपूर्ण ह। बालकके जीवनके संबंध मुख्य प्रश्ष॒ यह है कि 
साध॒ता के प्रति उसकी श्रद्धा किस तरह बनी रहेगी। इस श्रद्धाको 
बनी रखनेके लिये अन्य मनुष्योकी चाहिये कि बालकों को तरफके 
अपने वर्तेनम वे साधुताक्ा उपयोग करें | यह एक महत्त्व युक्त 
वियमका स्मरण रहना चाहिये । वह यह है कि आधुनिक नेतिक 
सावनाकी दृष्टिस छड़की और छडकियेंकी ओर के हमारे वर्तेनश 
किसी प्रकारका मिन्नभाव रखना योग्य नहीं | हिन्दुओंके विचार 
आर धार्मिक आचारके अनुस्तर छड़केकों अधिक महत्त्व दिया 
जाता हैं | दथापि छड़ी की ओरभी वेसेही अच्छे बतंबका 
प्रतिषिध होनेके लिये कोई योग्य कारण नहीं हैं। जो नतिक 
गांमीय “४ पत्नी ” ४ जाता ” € पुत्री ? इन शब्दोम रहा है 


४, 


अन्य शब्दाम नहा दखा जाता । एरातन आशष्ट समयार्म 


छल 


कफ अजाआन लड़ाकेयाका बालहत्या का जादाथा | उच् दुष्ट 


एः 


रिवाजम जिस नेतिक दुरदेशाको हम देखते हैं, उसी दुदशाके 
अशकका लड़कीकी अपेक्षा छड़केका जन्म होनेपर अधिक हसेंका 
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होता प्रदर्शित करता है | जिस प्रकार छडकियोंकी बालहत्याकी 
ओरकी अभिरुचि, स्रीजातिकी स्वाभाविक अधमता विषयक 
विचारके विरुद्ध नेतिक युद्ध करनेसे नष्ट हुईथी उसी प्रकार इस: 
अभिरुचिका भी नाश हो सकता है | यह एक नेतिक प्रश्न हैं, 
और इसपर जितना जोर दिया जाय कम है। भाग्त के लिये तो 
यह प्रश्न विशेष महत्त्वका है क्‍यों कि इस देशकी प्रगतिका आधार 
अधिकतर उर्साके ऊपर रहा है | बालकीकी ओर मातापिताके क्‍या 
कतेन्य है, उनका विवेचन आगे चककर किया जायगा। इस 
प्रकम्णम तो वाल्यावस्थाम कॉन कॉनसे महुण [ शेषतवा विक- 
सिंत करना चाहिये, वही बतलाया जायंगा | 

बात्य तथा किशोर अवस्थाब मायाविता ओर शझिश्षक जैसा 
चाहे वसा प्रभाव डाकू सकते हैं| मनुप्व जीवनका और 
भी ऐसा समय नहीं है, जब मनयर इतठः। असर हो उछे: और 
इस कारण इन अवस्थाओंम जिस झासानीस आदते उाली जाती 
अन्य अवस्था नहीं डाडी जा सकतीं। ए५ मनुष्य बहुत 
कम होगे जो वालह्यावस्थासे पड़ी हुई आददें समृझ् उस्बाड सके । 


गा 


विशेष करके शरीरकी स्वच्छतःकी कपड़े छ्तो की, और 
खाने पीने की अच्छी जादतें डालने के लिये वहीं सत्य है | इन 
बातों में इृढ आदत डालने के लछिय प्रारम्भग मातादिया और शैक्षक 
स्वय॑ँ अच्छा दृष्टांत होकर रहें। उन विषयोका 8०४ और अच्छा शिक्षण 
दिया जाय | उस शिक्षण को कार्यमें लाने के लिये उचका आग्रह 


कक अग कत 
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हो और दिन ब दिन अच्छी जादुतें होती रह उस तरफ उनका 
ध्यान ठगारहे । शरीरकी आरोग़्य रखना प्रत्येक नचुष्य का कंतेव्य 
हैं, और उस आरोग्य का आधार अधिकाशझर्म नियमित निद्वापर 
निर्भरहें; इसलिये नियमित निद्राकी आदत आवश्यकह। बारुक का 
नियामित निद्रा छेनेकी ओर ध्यान दिलाते रहचेस एंसा आदत डाला 
जासकदी है| परंत यहीं न रुककर वारूकी के मनपर एँसा प्रभाव 
उत्पन्न करना चाहिये, कि इस नियमितता को वें रूमभग धार्भक 

देव्यों की तरह बंधनकारक समझे । जहांतक होसके इस आाइतका 
कभी «ग नहीं होने देना चाहिये, यद्यपि वह भंग सहेतुकड़ो या 
कवर आनंद के लिये हो | इसी प्रकार नियमित शारीरिक व्यायाम 
से शररिकों नीरोगी रखना और मनकों स्वस्थ रखना भी नेतिक 
शिक्षाका विषय हैं | ऐसी आदत पडजाय इस उद्देशसे प्रारंभसेही सतत 
रूपसे कतिपय विशेष व्यायामों के लिये बालकों का उत्साह बना 
रखना जरूरी है; जेसोके खेलकूद, टहरूना भागदोड गिलीरदडा, 
फुटबॉल क्रिकेट इत्यादि | 


बालकों में तीन नेतिक गुण अवश्य होने चाहिये ओर उनकी 
आदत डालनेका उत्तम समय बाल्यावस्थाही है। वे आदते भविष्य के 
जाँवन भे प्रत्येक समयपर उययोगी हैं । थे जुण जाज्ञाकारिव सत्य- 
वक्त आर दुयाढुठा ( भानव एव अधम ब्रार्थया के श्रंतत )दे । 
अजिकारी जादे किसी कामी आज्ञा पान न करना उड़े ऐसी 
स्थिति बहुत कम छोगोंकी होती हैं, संसारमें अत्येक्त मनुष्बको 
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अपने स्वीकृत उत्तम आदरशकी और मानका भाव रखना होताहै । 
यह आदरश चाहे ईश्वरेच्छाके अनुसरण का आदर्श होया नहीं तो 
भी किसी न किसी आदरशका अनुसरण प्रत्येक मनुष्य अवश्य 
करता है| हम संकाचके विना कह सकते हैं कि हमारे तात्विक 
स्वभाव के अनुसार वर्तन रखनेमें ही नीतिका मुख्य लक्षण रहा हैं । 
आज्ञाकारित्वका सदगुण विशेष रूपसे बालकोंके लिये उपयुक्त हैं; 
तथापि सब्व मनुष्योके किसीनीकिसी अवस्थार्म केसीमी सुसीबतोंके 
बाचमें उसका आचरण आवश्यक हैं | बालकों को उलास पूर्वक 
आज्ञाकारी रहना चाहिये, ओर ऐसे उदासी आज्ञाकारित्वका 
उनको शिक्षण होना चाहिये | वह शिक्षण ऐट्टा होना चाहिये 
कि जिससे बालकका यह प्रतीत हो जावे कि आज्ञापालनमे मेरा 
हित है | बडी अवस्थामें सामाजिक व्यवस्थाके रक्षण के निमित्त 
प्रत्येक मनुष्यकी अपने अधिक पदवाले लोगोंकी आज्ञाओंका कुछ- 
न कुछ अंशर्मे पाठन करना पड़ता है। छोटी छोटी बातोंमेंसी 
बालककी ओर से आज्ञाकारित्वकी अपेक्षा रखना अवश्य है; क्यों 
कि ऐसी छोडी छोटी बातोंमें भी जाज्ञाकारी रहने से उन 
आज्ञापालन की आदत होजाती है | 

भारतवर्ष में बडोकी ओर पृज्यभाव, पिताके बति पृत्रका 
आज्ञाकारित्व, पतिके लिये पत्नीकी सवा वृत्ति, शुरुके प्रति शिष्यका 
आदरमभाव ये सब ऐसी प्रकट रीतिसे स्वाक्वित हुये हैं |कि इस विषय 
हे 


नजर 


&% 


में हिन्दुलागोंको अधिक शिक्षाकी आवश्यकता नहीं रहती 
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४ आज्ञा गुरुणामविचारर्णाया ” अथोतू बडौकी अज्ञापाकन किसी 
प्रकार सोचविचार किये विना ही करना चाहिये यह बात इस देश्न 
में परापूर्व से मानी गई है। श्री रामचंद्र्जाके आदशे और उत्कृष्ट 
जीवन में पृत्रके आज्ञाकारित्वका परिसीमा किसको विदित नहीं है! 
आप घ्या + ला च्डै ३ र अप 
अयाध्याके राज्यासनका वैभव और विलछासाका त्याग करके केबक 
पिताकी इच्छाका मान रखने के ढछिये बनवासके दारुण दुःखोंकों 


जिसने अपने सिर पर उठालिय हों ऐसे त्यागवीर आज्ञाकारी पृत्रका 
इृष्टात क्‍या और किसी देशके इतिहास में हमें मिल्सकता है! 


हज 5 के 


तुलसीकृत रामायणके नाच दिये हुए पद इस संबंध भ केस नी 
सूचक और अथे गंभीर हैं । 


वन्यजन्म जगठीतलू तासू | पितुद्दि प्रमोद्‌ चरित सुखजासू || 


जा 
कप का 


“दारथ करतल ताके | प्रियपितु मातु प्राणसम जाके || 


अथोत्‌ इस संसार में उसका जन्म धन्य है, जिस का चरित 
सुनकर इसके पिताको प्रमोद या आनंद हों। जिसको माता, 


पिता प्राणसम प्रिय हैं उसको घमें, अथ, काम, मोक्ष ये चार्रो 
अर 


पदार्थ सुलुम हैं । 


माता कोचल्या श्रीरामचन्द्रणी को कहती 
जो पितु मातु कहेउ्वन जाना । 
तो कानन शत जवधघ समाना | 


25 


हैं कि 


नैतिक जीवन १६१ 


अर्थात्‌ जो मनुष्य मातापिता की आज्ञासे वनवास का 
स्वीकार करता है उसकों वनवास में सो अयोध्याओं के राज्यका 
सुख मिलता है । 

आज्ञाकारित्व का गोरव श्रीरामचन्द्रजी स्वयंनीचे के दोहे में 
वर्णन करते हैं।--- 

मातुपिता गुरु स्वामि सिख, शिरधरिं कहहि सुभाय | 

लहेउ लाभतिन्ह जन्म के न तरु जन्मजग जाय ॥ 

जो मनुष्य माता पिता, गुरु और स्वामी की आज्ञा शिरपर 
धारण करता है, उसको तीन, जन्मतक अच्छा फल मिलता है, 
ओर ऐसा न करनेवाले का जन्म निरर्थक जाता है। 

आये धर्म ओर नीतिके अनुसार पत्नी के लिये पति झुश्नषा 
ऐसी ही स्तुत्य हे | सीता सावित्री आदि के चारिच्यों में इसके 
सुशोमित उदाहरण मिलते हैं। कविशिरोमणि कालिदास के शाकुं- 
तर नाटकर्म शकुंतछा के रवशुर गृह की ओर विदा होते समय 
उसको जो उन्नत बोध दिया जाता है उसमें मी यह भावना उत्कृष्ट 
रूपसे देखी जाती है। नीचे के छोककी ओर पाठक महाश्योंका 
ध्यान आकर्षित किय विना हम नहीं रह सकतेः--- 

शुश्रूषस्व गुरून्‌ कुरु प्रियसखीवृत्ति सपत्नीजने। 

भतुविंप्रकृतापि रोषणतया मा सम प्रतीप गमः ॥ 
. भूयिष्ठ भव दक्षिणा परिजने भान्येष्वनुत्सेकिनी | 


यान्त्यवं ग्रृहिणीपदं युवतया वामाः कुछुस्याघयः ॥ 
१ 
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हें शकुंतला | खजुर गृह में बड़ों की सेवा करना, सपत्नी 
जन के प्रति सखी वृत्ति रखना, कदाचित पति तेरे पर रोष करे, तो 
भी उसका सामना मत करना तेरे सदभाग्य के कारण गवंसे मत 
फूल जाना; इस प्रकार का आचरण करनेवाढी युवतियां ग्रृहिणी 
पदको प्राप्त ढ्ोती हैँ अथोत्‌ उसको शोभा देती हैं; और सब कुछ 
की अधिरूप अथात्‌ रोग रूप हैं । 

इस देश में गुरु शिष्य का संबंधभी सदा गाढ ओर पवित्र 
गिना गया है | पुरातनकालमें शिप्य गुरु के घर रहकर पढ़ता 
और विद्या पारंगत होने तक ब्रक्मचर्य पालन करके गुरु की 
झुश्र॒षा करता, ओर ज्ञान प्राप्त करता था। इन संयोगों में गुरु के 
सतत परिचय के बल से शिष्यका चारिष्य संगठन बहुत हृढ 
रीतिसे हो सकता था, साथ ही ज्ञान भी बहुत गहरा होता था 
और उसका सम्पूर्णता से छाम होता था । आधुनिक पढछटी हुई 
दरशाका विरोध किसको क्षोमकर नहीं होता ! आजकल शुरु शिष्यका 
संबंध सहवास और पूज्य भाव के हृढ आधार पर न होते हुये, 
आर्थिक व्यवहार के निबंठ आधार पर अवलूुंबित है। परिणाम 
हम क्या देखते हैं ? बहुत कम गुरुओको शिष्य के जीवन में रस 
होता है; बहुत कम शिष्य गुरुओंके जीवनकी ओर आकर्षित होते 
हैं। विद्यालय छोड़ने के बाद शिष्य गुरुओंकों प्रायः भूछ जाते 
हैं, यह भी हमें सुविदित है । पूज्य बृत्ति की अपेक्षा दीका या 


दि. 4७ [4० 


नुकताचीनी करने की वृत्तिका प्रावव्य बढ चछा है। जैसे अंघ 
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श्रद्धा किसी प्रकार इष्ट नहीं ह, बैसेही अधिकार प्राप्त किये बिना 
टीका वृत्ति धारण करना भी अनिष्ट हैं| इस दशा में सुधार करने 
के लिय गुरु शिष्य का जीवन सहवास जहां तक बन सके गाढ़ 
हो जांव इस प्रकार हमारी शिक्षा पद्धतिमें फेरफार होना इृष्ट है। 
पुरातन काहझूमें गुरुकी ओर शिष्यकी पृज्य वृत्ति केसे उच्च प्रकार 
की रहती थी, और शुरु उस पूज्य बृत्ति के बलसे केसा शिष्य की 
ओर जाकर्षित होता था, यह, कृष्ण सुदामा ओर सांदीपनी 
ऋषि के संबंधर्म कवि प्रेमानंद के नीचे दिये हुए वर्णनसे, हमें 


5 हा 


'शम्य रीतिसे प्रकट होता है । 


8 2 


पछी शामलियो बोलिया, तने सांभरे रे; 

हांजी नहानपणानी पेर, मने केम वीसरे रे 
आपण बे महिना पासे रद्या,तने; हांजी सांदीपनी ऋषिने घेर, मने; 
अन्नमिक्षा मागी छावता, तने; हांजी जम्तता त्रणे भात, मने; 
आपण सूता एक साथरे, तने; सुखदुःखनी करता वात, मने; 
पाछली रातना जागता, तने; हांजी करता वेदनी धुन्य, मने; 
गुरु आपणा गामे गया, तने; हांजी जाचवा कोइक सुन्य, मने; 
कामदीधुं गोराणिएु, तने; कहो छेई आवोने काष्ठ, मने; 
शरीर आपणां उकब्यां, तने; हांजी माथे ताप्यो अरिष्ट, मने; 
स्कन्धे कहोवाडा धो, तने; व्णुं दूर गया रणछोड, मने; 
जआापणे वाद वद्या त्रणे बांघवा, तने; हांजी फाड्यु मोह खोड-मने: 
अणे भारा बांंध्या दोरडे, तने; हांजी आव्या बार मेह मने- 
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शीत वायो वाय घणो, तने; टांढे थरथर अजे देह, मने; 
नदीए पूर आदव्युं घणुं, तने, धन वर्ष्यो मृशछघार, मने; 
एके दिशा सुझ्ी नहि, तने; थया विजछी तणा चमकार मने; 
गुरुजी खोत्यवा निसयो, तने; कह खीने कीधो ते केर मने; 
आपणने हृदिया शुु चांपिया, तने; पछी तेडीने लाव्या घेर, मने; 
( सुदामाचरित्र ) 
अथेः-- 
८ पीछे श्रीकृष्णजी बोले तुझे हमारी बचपनकी बातें तो याद है 
न; भूल तो नहीं गया ? तू और में दोनों सांदीपनी ऋषिके घर 
दो महीने तक साथ रहेथे | मिक्षा मांगकर अन्न लतेथे। और 
तौनों मात जीमते थे । हम दोनों एक साथ सोते ओर झुख दुःख 
को बातें करते थे। चार घडीके तड़के जगकर वेदकी पद्धति 
करते थे | एक समय हमारे गुरु किसी धुनिसे याचना करने के 
लिये गांव गये और गुरुपत्नीने वनसे काष्ठ छानेकी आज्ञा की । 
शिरपर सूरज तप रहाथा और हमारे शरीर पसीनेसे तर हो गये । 
कंधों पर कुरहाडियां रखकर हम बहूत दूर गये और एक बड़ा 
सूखा दररूत काटकर उसके ठुकड़े किये । रस्सीसे उन लकडियों 
को बांधा; इतनेमें बारहों मेघ आकाशर्मं चढ़ जाये; शीतर वायु 
जोरसे चलने लगा ओर ठंडसे हमारा देह धूजने रूगा | मूसछूधार 
मेंह बरसा, और नदीमें बहुत पूर आया | एक भी दिशा नहीं 


३, 


सूझती थी बिजली चमकने लगी | स्लीको यह कहकर कि “ तुमने. 
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बहुत बुरा किया ? हम ढूंढने निकके । हमको हृदयले छगाकर 
घर ले गये। ” 

सत्य वक्तत्त्:--सत्यके लिये मान और असत्यके लिये 
घिकारके भाव के बीज वाल्यावस्थार्मं बोना चाहिये। बारूकका 
मन भावों से मरा होता है, इसलिये असत्य भाषण की नीचताका 
अनुभव उसको हो सकता है | झिसी प्रकारके दंडसेदी असत्यके 
बुरे परिणाम उसको नहीं समझाये जासकते हैं; परंतु असत्यक्रे 
विरुद्धक उसके स्वाभाविक भावों को उत्तेजित करनेस अधिक 
लाभ होता है | अम्त्यके लिये मातापिताकी प्रकट अरुबिका बहुत 
अच्छा असर होता है | सत्य असत्य ते उत्पन्न होन वाले अच्छे 
बुरे वाह्य परिणामोंक्री अपेक्षा इस आंतरिक प्रभावका अधिक महत्व 
है । सत्यवक्तत््व ऐसा सद्गुण है, कि उससे मनुष्य अपना आत्म 
मान बढ़ा सकता है । असत्य बोलनेसे मनुष्यक्रे अंतःकरणमें दुःख 
और अरुचि उत्न्न होनी चाहिये । 

परंतु सत्यवक्तत्त का गुण केवल बोले हुए या छिखे हुए 
शब्दोमेही परिभित नहीं होता है । मन वचन और कर्म, इन तीनों 
में सत्य एवं असत्य प्रकाशित होसकते हैं | केवक हमारे चहरे में 
या दृष्टि में भी सत्य और असत्य का आविष्कार होसकता है। 
किसी प्रकार किसीकों बंचित करनेका प्रयत्व किया कि तुरत 
असत्य के एक म्वरूपका अस्तित्व हो जात। हैं। सत्यके किसी 
अंश को छिपनेसे भी असत्यका जआविभाव होता है । इसका 
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परिणाम यह होता है कि जोहम कहते हैं, वह सत्य हो तो भी 
सुनने वाले को अधिकांशमें असत्यका भान होता है । इसी का 
नाम अधेसत्य है। सचकहें तो यह एक प्रकारका गुप्त असत्य है | 
विशेष रूपसे सत्य बुरे परिणामोंसे बचने के द्वेतु अथवा किसी 


प्रकार के प्रत्यक्ष स्थूल लछामके द्वेतु असत्य व्यवहार किया जाता 
है। बच्चोंके असत्य भाषाणका कारण सत्य के बुरे पारेणामा का न 


भोगने की इच्छा होता है अथांतू सत्यर्म एक प्रकारका पॉरुष हैं, 
और असत्यमें भीरुता | सत्य भाषणके पोरुषके ओर सलत्यसे प्राप्य 


बलके पोंषणके लिये एवं असत्यके भीरुत्व ओर निबेरूताके छेदन 
के लिये प्रयत्न होना चाहिये। 


व्यक्तिजीवनम सत्यकी जो उपयोगिता है वही सामाजिक 
जीवनमेंमी है | प्रायः मनुष्य वाह्य आडंवरसे सांसारिक उन्नति 
प्राप्त करता है, उनके कार्मोममें वाद्य सत्वकी अपेक्ष। आंतरिक सत्व 
बहुत कम होता है | यह एक प्रकार का रंभीर सामाजिक वंचन _ 
है, और उससे समाजका बहुत जहित होता है | जिस मनुष्यको 
सत्यप्रिय होता है, वह ऐसे आडंबरसे दूर रहता है। उदाहरण 
एक सत्य शीछ व्यापारी अपने मारकी झूठी तारीफ नहीं करता, 
पुराने माठको नया बताकर नहीं बेचता, सस्ते मालकों महंगा 
बनाकर विक्रय नहीं करता है । व्यवहारमें ऐसा आदमी मिलना 
अलबत्ता मुश्किल है तथापि ऐसे आदमीको कौन आदशे रूपनहीं 


मानता £ व्यक्तियों में थोडे बहुत अशमें रहेहुए सद॒र्णों के आधार 
यरही समाज अवलंबित रहता है। 
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इस प्रकार सत्य वक्तव्य दोतरह आवश्यक है | एकव्यक्ति 
जीवन में दूसरे समाज जीवनमें । जैसे उससे व्यक्तिजीवन की 
शुद्धता और एकाग्रता बनी रहती है वैसे उससे सामाजिक व्यवस्था 
की स्थिरता और बल बने रहते हैं। प्रत्येक मनुष्यकों अपने अंतरा- 
त्माकी ओर निष्कपटी रहना नितांत आवश्यक है | असत्यसे 
जीवनर्म विसंगतता होती है; सत्यसे जीवन सुसंगत हो सकता है। 
सत्यका अथे जोवतेनकी संपूर्ण छुसंगतता कहद्दा जाता है वह 
उचित है | सत्य परही नेतिक विकास और आत्मबछूका आशार 
है। जैसे पश्चिम के प्रख्यात तत्त्वज्ञ कैंटने प्रदर्शित किया था कि 
समाजमें मनुष्यका परस्पर विश्वास सत्य के आधार परही है, 
और सत्यके विना सामाजिक एकता नितान्त असंभव है। 
इस लिये व्यक्तिकी ओर समाजकी विश्युद्धता और प्रगति इस सदयुण 
के साथ गाढतासे संलग्न है । 

मन वचन और कम में सत्यता रखने के विषय प्रत्येक 
देशर्म समाजके महान्‌ नीतिचितकें और धघमे प्रवर्तकोंने वारंवार 
जोर देकर बहुत कुछ कहा है ओर बहुतसा कहावत और लोको- 
क्तियों में सीधीया टेढी रीतिसे सत्यका उपदेश हमें प्राप्त होता है। 

सत्यका सद्रण के तारपर प्रत्येक देशम स्वीकार हुआहै परंतु 
भारत में उसके स्व घर्मका मरू माना है | उसीके आधारपर सारे 
नैतिक जीवनकी विशुद्धता की रचना आर्य मतानुसार की गई है। 
इसी उच्चभावना का, नीचे के अवतरणों से हमें अनुभव द्वोताहै | 
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नास्ति सत्यसमों धर्मो न सत्याद्विद्ते परस | 
नहि ततत्रितरं किचिदनतादिदद विद्यते | (महाभारत आदिपवे) 
सत्यसम धर्म नहीं है, सत्य के पर और कुछ नहीं है; असत्य 
से अधिक कष्टकारक, अधिक तीत्र इस संसारमें कुछ नहीं है । 
पड़ेव तु गुणा: पुंसा न हातव्याः कदाचन | 
सत्य दानमनामस्यमनसूया क्षमा घृति३ || (महा० उ० पवे) 
मनुष्यको इन छःगुर्णों में से एक का भी कदापि त्याग ने 
करना चाहिये: सत्य, दान, उद्योग, ईष्या-राहितता, क्षमा और धृति। 
एवं महाभारतमें आगे चछकर नीचेका सुंदर छोक उसी 
भावनाका उत्तम रीतिसे बोध कराता हैः--- 
आत्मा नदी भारत पुण्यतीथों सत्योदका ध्रृतिकूछा दयोरमिं: । 
तस्यां स्नातः पूयते पुण्यकमों पुण्यों ब्यात्मा नित्यमलोम एवं ॥ 
( महाभारत, उद्योगपवे ) 
है मारत ! आत्मा रूपी पृष्य तीर्थ नदी है। सत्यरूपी 
उसमें जल है | घ्ृतिरूपी किनारे हैं | दयारूपी तरंग हैं । उसमें 
स्नान करनेवाछ पुण्यवान्‌ मनुष्य विशुद्ध होता है। 
शांति पर्व में भीष्म को युधिष्ठिरने आश्रमियों के अथोव्‌ 
गृहस्थे। के वर्णन करने लिये विनती की | उस प्रसंग पर जो 
शांतिपाठ भीष्मने युविष्टिको सिखाया, उससे भी अंत में भीष्मने 
सत्यपर भार दिया है । भीष्म कहते हैं कि हे. युधिष्ठिर ! मनुष्य- 
मात्र अपने अपने कर्मों के अनुसार शुभा शुभ फरू भोगते हैं। 
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'कमके विषय मनुष्यको जागृत रहना चाहिये। जो कुछ श्रेयस्कर 
बात हो उसको आजही करना चाहिये | क्योंकि 

नहि प्रतीक्षते मृत्युः कृतमस्य नवा कृतम्‌ | 

इसने यह काम किया है या नहीं, इसकी प्रतीक्षा करके 
मृत्यु नहीं ठहरा रहता है; इस लिय्र हे भारत ! कर्म ध्वेस नहोने 
दना चाहिये । 

तस्मात्‌ सत्यत्रताचारः सत्ययोगपरायणः । 
सत्यागम: सदा दान्तः सत्येनेवान्तक जयेत्‌॥ 

इस लिये सत्यसे ही यमका जीतना चाहिये। तुलूसीदासजीने 
भी सत्य विषयक ऐसी उच्च भावना नीचेकी पंक्तियोंमें प्रकट की है;- 

घर्म न दूसर सत्य समाना, आगम निगम पुराणबखाना | 

मैं सोई धरम सुलूम करिपावा, तजे तिट्ठन॑ं पर अपयश् छावा। 

अथौोत्‌ , सत्य समान दूसरा धर्म नहीं हैं। इस धर्म की 
आगम निगम और पुराण अथीत्‌ वेदशाखर ओर पुराणमें प्रशंसा 
की गईं है । मैंने उसी घमेको सुलभ किया है। उसका त्याग 
करनेसे अपयश होगा | 

सत्यन्नत पालनके अनेक उदाहरण हमें इतिहास पुराणमें 
अनेक स्थानपर मिलते हैं । सत्य वचन के लिये आरामचन्द्रजीने 
चनवासके दुःख सहन किये थे, ओर सत्यके छिये ही स्नेहादु 
राजा दशरथने पुत्र प्रेमको एक ओर रख प्राणसे भी अधिक प्रिय 
पुत्रकों वनमें भेजाथा । सत्यही के लिये बलि राजाका सारी पृथ्वी 
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का राज्य छोड़कर पातालको जाना पड़ा था। सत्यही के लिये 
शूरबीर ओर तेजस्वी पांडवोंने भी अपना क्रोध, स्वमान, राज्य- 
लोभ ओर पति धर्मको भूछ कर, राजपाट और रानीको एक 
शब्दका भी उच्चार किये विना केवक धर्म-बुद्धिसे शत्रुके हाथमें 
सोंपदिया था । इसी प्रकार केवल सत्यके ही कारण दमयंती 
जैसी सुकुमार और प्रीतिवश रानीको भयंकर जेगलम चींथंडे हाल 
अकेली छोड़कर, राजा नलको दासत्व स्वीकार करना पड़ाथा । 
श्रीकृष्ण को भी सत्यपाऊनके छिये कुब्जाकों अपने घर छाना 
पड़ा था। राजा हरिश्वन्द्रने सत्यकों अनेक विटंबचाए और आपत्तियां 
सहन कर कैसी हृढतासे निभाया था, आबाल वृद्ध प्रत्येक भारत- 
वासीकों सुविदित है | चांडालके घर स्वयं अपनेकों बेचा, अपनी 
पवित्र पति-परायणा पत्नीको एक विप्रके यहां दासी बनाई, 
ओर रम्शान- भूमिपर अपने रतन-समानपुत्र रोहितके शवकों 
अग्निदाह्द देनेके कार्यमें अपनी ख्रीको रोकना पड़ा । इन विकेट 
और करुणा जनक प्रसंगों का ताइश चित्र नाटककी रंगभूमिपर 
आजकल भी जब उपस्थित किया जाता हैं, तब कठोरसे कठोर 
हृदयोंपर भी उनका नेविक प्रभाव होता हुआ देखा जाता हे । 
जब विश्वामित्रकों देनेके लिये राजाके पास कुछ धन न था तब 
अपने पतिकी मनो-व्यथाकों देखकर रानी तारामती अपने को 
बेचकर घन प्राप्तिके लिये पतिकों ग्राथना करती है। इस प्रसंगका 


“रु 


काल्पनिक वर्णन करते हुये कवि प्रेमानन्द उनके प्रख्यात “ हरि- 
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श्रेंद्र आख्यान 2? में निम्न रीतिसे सत्यक्रा गौरव दशोते हैं:--- 
“स्मज्ञान भूमि तजवा योग्य जेवी मानो ब्रतभंग आ देहडी तेवी; 
अहों पुरुषशादूल स्वामिन्‌ , सत्य तजवाथी नथी अन्य हीन- 
सव शास्त्र केह मोदुं सत्य, ते पाछों गरवी करी गत्य; 
मिथ्याभाषी करें भछे होम, कान्तिमाव होय जेवो सोम. 
वेदवेदांगिक मुख पाठ, हारे जेनाथी वसु आठ; 
होय दानेश्वरी बालि जवो, पुन्यवंत जोई प्रल्दाद केवो. 
पण ते सर्वे मिथ्या मारा नाथ, जो सत्य नव पाले साक्षात्‌ ; 
घर्मशास्रमां भाख्युं एम, सत्य भाखे न कोई नेम. 
तेवुं दुबुद्धिने छे असत्य, नांखे नरके मानो महामत्य. ?! 
3] जा नें ऋ्रध 

“अहों पुरुष शार्दूल स्वामिन्‌ , व्रतका भंग होनेपर यह 
देह मानों श्मशान जैसी त्यजने योग्य होती है । सत्य त्यजनेसे 
और कोई बात अधिक हीन नहीं है । सव शाख्र सत्यको बड़ा 
बताते है; इस लिये उसका पालन कर के उच्च गति प्राप्त करो। 
मिथ्या भावी भलेही होय करे, भलेही वह चन्द्रके समान कान्ति 
मान्‌ हो, वेदवेदांग उसके मुखाग्रह्दों वह आठ वस्तुओंसे बढकर हो, 
बलि जैसा दानेश्वरी हों, प्रल्दाद जैसा पुण्यवान हो परंतु, हे मेरे 
नाथ ! यहि वह साक्षात्‌ सत्यका पान न करता हो, तो वह 
सब मिथ्या है । धर्म शासत्रमें कहा है कि सत्य बोढनेवारलके लिये 
कोई नियम नहीं है | हे महा मने असत्य दुबुद्धे मनुष्यको 
नरकमें डाछता है । 
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उसी आख्यानमें आगे चलकर कबिने कहा है कि;- 
४ सत्यवड़े सविता नभ तपतों, रही सत्ये प्रथ्वी मूप; 

सत्यधम ए सोथी मोटो, छे सत्ये स्वगेंसुख अनुप, 

कोई सत्यवादी तोढी जोयुं, त्राजवार्मां घाढी सत्य; 

सो अश्वमेघथी अधिक ह॒वुं ते, ए अ्रष्ट मानों महामत्य ”? 

४ सत्य से आकाश में सूरज तपता है; हे भूष ! सत्य से 
पृथ्वी रहती है। सत्यधर्म सबसे बड़ा है । सत्य में अनुपम स्वगे- 
सुख है । किसी असत्य वादीन सत्यको तराजूमें रखकर उसका 
तोरू किया, तो सो अश्वमेध से भी वह अधिक हुआ | हे महा- 
मते ! उसको अष्ठ मानो । ? 


ब्राह्मण, जन ओर बौद्ध-इन तीनों मतों में जिन पांच स्लुणों 
को कंद्ररूप माना है, उनमें अहिंसा, अस्तेय, ब्रह्मचय, और 
अपरिग्रह ( त्याग ) इन सह्ुु्णों के साथ सत्यभी है। 
महात्मा कबीर साहिब की नीचेकी दो पंक्तियोंक्रे सत्य विष- 
यक यह विवेचन यह समर्थित करें गेः--- 
सत्य बराबर तप नहीं, झूठ बराबर पाप। 
जा के हिरदे सांच है, ताके हिरदे आप॥ 
इस समर्थनकों महाभारतके अनुशासनपव के सुंदर भाव 
पूर्ण छोकों से विशेष समर्थितकर के सत्य वक्तत्व का वर्णन हम 
: समाप्त करेंगे 
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सत्येन सूर्यस्तपति सत्येनामिः प्रदीप्यते । 
सत्येन मरुतो वान्ति सर्व सत्ये प्रतिष्ठितम्‌ || 
सत्येन देवाः प्रीयन्ते पितरों ब्राक्षणास्तथा । 
सत्यमाहु! परोघमेस्तस्मात्सत्य॑ न लोपयेत ॥ 
सत्यसे सूर्य तपता है, सत्यसे अभि जरूतः है, सत्यसे देव 
पितू एवं ब्राह्मण प्रसन्न होते हैं; सत्यको परमधर्म कहा है; इस 
लिये सत्य का छोष न होने दें । 
सत्यका गौरव इससे विशेष किस प्रकार दुशोया जा सकता है [ 
दयाछुता-मिन्न भिन्न संबंधोम॑ दयाढुताके विकासका 
प्रारंस भी बाल्यावस्थामें होता हैं । मांबाप ओर बडोंकी दयाहु- 
ताका बालक अनुकरण करता है। जाति वर्ग आदि अनेक भेद 
होनेपवर भी, उनका खयारू न रखते हुए, मनुष्यमात्रके प्रति 
दयाभाव और आतृभाव प्रकट करना हमारा नेतिक कतेंब्य हैं|. 
यह कतेंब्य केवल दूसरोंकी हानि न पहुंचानेमें दही समाप्त नहीं 
होता है; परंतु दूसरॉका भरता करने के लिये प्रयत्न करते रहनाभी 
हमारा कर्तव्य है। बाल्यावस्थामें यह कर्तव्य कुट्धम्बके दूसरे 
मनुष्योंके अर्थात्‌ माता, पिता, भाई, बहिन आदिके संबंधम 
होता है। इसाई घधर्मके नेतिक विचारके अनुसार कुठुम्बंके अंढर 
जिस प्रकारका आतृभाव और दयाभाव रक्खा जाता है उसी 
प्रकारका कुटुम्बकें बाहरके मनुष्योके लिये भी रखना आदरशैरूप 
माना गया है। इस प्रकार इसाई थधर्ममें नीति सामान्यरूपसे: 
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दयाछुताके गुणपर आधार-भूत मानी गई है। हमारे धर्मकी 
४ बसुधेव कुटठुम्बकम्‌ ?? की उत्कृष्ट भावना हमारे जीवनमें ओत 
प्रोत हों गईं है। हमारी दयाढुता मानव सृष्टिमें ही संकुचित 
नरहकर पशु-पक्षियोंके प्राति अहिंसा धर्म की हमारी जगदधिख्यात 
भावनामें विकसित हुई है । 

पाश्चात्य दंशा म॑ बहुतसे बच्चोकों पशु पक्षियों के लिये प्रेम 
भाव होता है ओर उनको वे अपने मित्री। की तरह खिलाते हैं; 
परंतु यह कहना पडेगा कि कभी कभी छोटे जीवजन्तुओंके साथ 
बे कूर बरताव भी करते हैं। बच्चों में पशुओंके लिये विशेष परिमा- 
णमें प्रेम देखा जाय, तो उस भाव के आधारपर सब प्राणियों के 
लिये दया भाव उनमें विकसित किया जा सकता है । यहां यह 
खयाल रहो कि जिस परिमाणमें वह दया भाव उन प्राणियों के 


लिये हितकर है, उतनाही बालकों के लिये भी है।इस दिश्ञामे 


अच्छी या बुरी जैसी आदत डाली जायगी वैसाही उनके चारिज्य 
पर प्रभाव पडेगा | नेतिक दृष्टिसे, पशुओंकी ओर क्ररता रख- 
नेसे, सामान्य रीतिसे दयाहुता और परोपकार बृत्तिका पोषण 
होता है । दयाहुताका केवल यही अथ नहीं है कि जीवकी 
हिंसा नकी जाय या उसको दुःख न दिया जाय; जीवका कछ 


कल्याण करने का भी इस अथ में समावेश होता है। परंतु यह 
भी याद रखना चाहिये कि किसी विशेष प्रसंग में मनुष्य के हित 


आज 33३ #॥ 


आर अन्य जवां के देय दया भाव इन दाना मे विरोध हं, ता 
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मनुष्यका द्वित अधिक मूल्यवान समझा जाय | उदाहरणमे, यदि 
अमुक जीवों के द्वारा रोग फैलता हो, जैसे चूहों के द्वारा छेग 
अथवा अमुक जीव मनुष्यकों हानि पहुंचाने वाले हों जैसे जंगली 
कुत्ते य. जहरी सांप तो ऐसे जीवॉका नाश करने के काममें मदद 
देना नेतिक कतंव्य है। परंतु ऐसे विशेष प्रसंगोमें यह नहीं 
भूलना चाहिये, कि ऐसे जीवॉकानाश करते समय जहांतक संभव 
हो, उनकी कमदुःख दिया जाय | अगर हो सके तो हानि- 
कारक जीवों की वृद्धिकम हो ऐसे उपाय की योजना करना 
अधिक अच्छा है। केवल मारने मजे या शिकार के निमित्त 
निरपराधी जीवोंका नाश करना नीतिके विरुद्ध है। 





तीसरा प्रकरण 


---+--+>०9९९०-०-----.- 
उद्यम, साहस, सभ्यता, मेत्री, कतेव्यनिष्ठता । 


जिस समय वाल्यावस्था का अंत होता है, और बालक 
शाहामें प्रविष्ठ होता है तवसे जबतक वह गृहस्थाश्रमी होता है 
तबतक का समय जीवन के किसी अन्य समय से भिन्न माल्म 
होता है । यद्यपि इस अवस्थाम मीपिछले प्रकरणमें प्रदर्शित किये 
हुए सदूगुण आवश्यक हैं, तथापि इस अवस्थाके विशेष अनृकूछ 
कुछ अन्य सद्गुण हैं, जिनका सा्वस्तर विवेचन हम इस प्रकरणर्मे 
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करेंगे । जबतक बालक पाठशारूमें प्रविष्ठ नहीं होता है तबतक 
यद्यपि वह सद्गुणी है, तथापि हम नहीं कह सकते. कि उसका 
सैतिक भाव सहेतुक है। बाद के जीवनमें ही वह सद्गुणको, 
सद्गुण होनेके लिये ही गेम करना ओर वह्द दु्गुणको दुगुण होने के 
हुये ही घिक्वारना सीखता हे।तबही अपने चारित्य ओर आचारका 
संहेतुक मनन करनेका अवसर उसक्रों प्राप्त होता हैं। तबही हम 
उसके प्रशंसा ओर अवगणना के भावों पर प्रभाव डाल सकते हैं। 
इतिहास और साहित्यके विषय सिखाते समय उदाहरणोंसे सद्दुणही 
के लिये सद्गुणका मूल्य नि्धारित करना सिखा सकते हैं। 
पाठशाला और कीलिज के जीवन, उद्योगी रहनेकी आदत 
हम डाल सकते हैं | इस समयमे प्रथमसे ही हमें यह ज्ञान होता 
है, कि हमारा जीवन केवक सुख आर चैन भोगनेके लिये ही 
नहीं है, किंतु उसमें अमुक प्रकारके उत्तर दायित्व और गंभीर भाव 
भी है । पाठशारछाकी कक्षाओर्म पठितपाठापर ध्याव देनेसे उद्योग 
का अभ्यास होता है इतनाही नहीं परंतु उद्योगकी उस आदत के 
बलरूपर केवक शारा-जीवनके ही नहीं बढ्कि सारे जीवनके सुखके 
बीजवोये जा सकते हैं । प्रवृत्ति मय जीवन नेतिक जआदशेका एक 
उपयोगी ओर महत्व पूर्ण अंश है। विशेष करके पाश्चात्य देशों 
-तो प्रवृत्ति मागे रूगभग मोक्ष मागेका एक स्वरूप माना गया हैं । 
उद्यम अथवा ग्रवुत्ति पर ही समाजकी भोतिक और जाध्यात्मिक 
प्रगति का आधार रहा है| उद्यमके बिना भौतिक प्रगति कदापि 
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प्राप्त नहीं हो सकती; ओर यद्यपि अमुक व्यक्तिओंके विषय यह 
हो सकता हैं कि भीतिक उन्नतिसे उनके छिये आध्यात्मिक 
कल्याण का मांगे बंद हो जाय तथापि सामान्य रूपसे मनुष्यके 
कल्याण के लिये भौतिक प्रगति आवश्यक ही हैं | 

उद्योग से मिलता जुछता बल्कि उद्योगका एक रूपांतर जैसा 
सदृगुण नियमितता हैं। छोटी एवं बडी बातों म॑ नियमित रहनेसे 
मनुष्य अपने ज्ीवनको निश्चित एवं सुब्यवस्थित बना सकता है । 
नियमितता एक ग्रकारका संयम है; एक प्रकारका शासन हैं एक 
प्रकारका पारन हैं| नियमितता सत्तत अ्रमके बिना साध्य नहीं 
हैं | नियमितता के अम्याससे उद्योगका अभ्यासभी स्वयं हो 
जाता है; नियमितताका गुण सीखनेका विशेष समय पाठशाला 
जीवन है | जो मनुष्य उस जीवनकी छोटी छेटी वातोंमें नियमि- 
तताका पारून नहीं कर सकता, वह बड़ा होने पर ग्रेभीर अंगों 
में भी उस गुणका पालन करने में असमर्थ होता हैं । 

पाठशारा जीवन और कालेज जीवन में ज्ञान संपादन कार्य 
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में उच्चमका उपयोग करना चाहिये | ज्ञान के बीज इस समय में 
बोने चाहिये और ज्ञान के लिये श्रेम भी उस समय में विकसित 
करना चाहिये | यदि इस समय ज्ञान ध्यानपूवक संपादन किया 


[५ ॥ पक 


जाय तो आगे के जीवन में प्रज्ञाका प्रकाश परिपूर्ण रीतिसे हो 
सकता है । इस पुस्तक में हम पहले देख चुके हैं, कि पश्चिमकी 


फिल्सुफी में कातिपय विचारकोंने ज्ञानकी उत्तम सदुणों्मं गणना 
१२ 
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की है। सोक्रेटिस जैसे विद्वानने तो यहां तक कहा है ज्ञान ओर 
सद्गुण एक ही वस्तु हैं। तदुपरांत इमने पीठ देखा ई कि श्रीम- 
द्भगवद्गीवा भी स्थितप्रज्ञ पुरुषको सर्वे सद्गुण सपन्न बतलाती ४ । 
इसका अथे भी हम यह कर सकते हैं, कि ज्ञान और सदगुण एक 
चस्तु हैं। इस अंतिम मतसे संमत न हा, तोभी हरकोई कह सकता 
है कि ज्ञान संपादन करना एक कंतेव्य है। जहां आलूस्य के परि- 
णाम मे अज्ञान होता हैं वहां वह एक पाप के समान हैं। ज्ञान 
प्राप्ति के लिये उच्यम करना कुछ अंशर्म केवल झ्ानहीं के छू 
आवश्यक है । परंतु तदुपरांत कुछ अंश में साशासार विवेक बुद्धि 
प्राप्त करने के लिये भी आवश्यक है। ज्ञान के अभाव का! दशाम 
हमारे वर्तनसे कमी कभी हितका अपक्षा अहित उत्पन्न होने की 
अधिक संभावना रहती है। उदाइरण से, अज्ञान स धम क विषय में 
प्रायः गेर समझ उत्पन्न होती हैं, और इसर्स मनुष्य झूठ वहस 


और ढें गो में श्रद्धा रखने लगता है, जिसके परिणाम में अनेक 
सामाजिक अनथे उत्पन्न होठे हैं। धमं के बहाने से जात्मिद के 


कारण यदि हम दूसर्रा के हितको सिद्धम बाधा डा ता वह 
इस प्रश्नार की गेर समझ हैं । ज्ञानी मनुष्य हृदय भाव के आवे- 
शसे मार्ग न मूलकर राजकीय सावीजेंक और धारक विषयास 
द्वेष दूर रखकर समता के ”गीन आधार पर अप वर्ते का निर्मोण 
करता हैं। वतन का ऐसा विज्ण करन के छिये एूुएव अन्ना को 
गहरा अम्यास नितांत आवश्यक हैं; आर वढ़ अम्कत उद्यम के 


नैतिक जीवन १७९ 


बिना न हो सके, यह सुब्यक्त है। यदि श्रम पूर्वक विचार करने 
की ऐसी आदत आरंभ से न हो तो पीछ से उसका होना प्रायः 
असंभव है । बड़े बडे विचारकों फिल्सुफों ओर घर्म प्रवर्त्कों में 
बहुतसों के जीवन से यह बात पुष्ट होती है। 

ठीक देखा जाय तो जहां उद्योग है, वहां प्रामाणिकता, 
न्याय और स्वमान के भाव जैसे सद्भुण मनुष्य स्वभाव में उत्पन्न 
हो सकते हैं। इसके विरूद्ध जहां आलूस्य है वहां अप्रामाणिकता 
ठगबाजी, चाढछाकी चोरी आदि अनेक प्रकार के अन्याय और 
आत्म गौरव के अमाव का सहन अस्तित्व हो! जाता है। अतः 
जैतिक दृष्टिसे उद्यागकी उपयोगिता का बड़ा महत्व है। 

उद्यमकी व्यावहारिक उपयोगिता ऐसी स्पष्ट है कि उसको 
सिद्ध करने के लिये प्रयत्न करना परकांश को अ्रकाशित करने के 
समान है। पाश्वात्य छोंगोंकी सब बातों में जो उन्नति देखी जाती 
है, वह वहुधा उनके उद्योगका ही फल है | वे छोग देववादी 
नहीं, परंतु कर्म वादी हैं | देव को वे बहुत कम मानते हैं | सच 
कहें तो जिसको हम देव कहते हैं वहमी हमारे पूर्व के कर्मों का 
संचित वलही हैं ओर वास्तव भें देव वादमें भी कर्म जथवा 
उद्योग ही रहस्यरूप है। नीचेका छोक इस बातका ठीक ज्ञान 
कराता है। 

पूरे जन्म छूत॑ कर्म तद्देवमिति कथ्यते । 

तस्मात्युरुपकरेण बिना देव न सिध्यति ॥ 
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पूर्वे जन्‍म में किये हुए कर्म को दैव कहते हैं, इस लिये 
पुरुष प्रयत्न के विना देव सिद्ध नहीं होता । 

मनुष्य दैवपर दोष रखते हैं, यह ठीक नहीं । देव बेचारा 
क््या कर सकता है? जहां हाथ और पेर न हिलाकर बैठे रहने की 
आदत हो गई हो; वहां अनेक प्रकार के अनथ आपही आप 
होते हैं, इस में कोई अचरज नहीं है। छ्वेग का मय्ंकर स्वरूप 
में दौरा हुआहो, और स्थानछोडकर दूसरी जगह जाना बहुत 
आवश्यक हो, उस समय नसीब पर॒ हाथ रखकर बैठे रहना 
यमराज को निमंत्रण करने के समान है । कदाचित्‌ यमराज नभी 
पधारें, तोभी उससे कम या पुरुष- प्रयत्तकी अनुपयोगिता सिद्ध 
नहीं होती है। 

प्रायः एक नगर के या एक राज्य के छोग दसर नगर या 
दूसरे राज्य के छोगो की संपातति की ईपा करते हैं । पर्रतु वे यह 
बात मूल जाते हैं, कि संपत्ति भी उद्योग के बलछपरही प्राप्त होती 
है । अहमदाबाद नगर का अभी अभी जो उदय हुआ है यह 
बहुत अंश म॑ वहां के लागा के उद्यमी स्वभावपर ही निभर हैं। 
वहां के लक्षाधि पति सेठ छोगभी अपने कारये की उन्नति के लिये 
सुबहसे शामतक चित्त छगाकर अपरिमनित परिश्रम करते हैं। 
साम्राज्यों के उदय ओर उन्नति की समालोचना करनेसे हमें 
माठ्म होंता है, कि जापान जैसा छोटासा देश देखते देखते ही 
गत पचास वर्ष में सम्य प्रजाओंमे अग्मगण्य कोटि प्रवेश: 
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करसका, उसका कारण केवल वहांके लार्गो का उद्योगी आग्रह डी 
हैं । जापानी लाोगाने देखाकि पाश्चान्य प्रजा उद्यम से विकसित 
विज्ञान के बलसे भोतिक उत्कर्ष प्रात कर सकी हैं | उनका अनु- 
करण करने के छिय ओर उनकी काम करने की प्रवृति देखन 
के लिये उन्हांने छगमग सन १८६५-७० इंस्वी के अ्से में 
जापानी युवकों को बडी संख्या में युरोप अमारिका भेजा । वे युवक 
वहांके ऐश आरामसे छुब्घ नहीं होते हुए एकांग्रतासे अपनी काये 
सिद्धिके उद्देश पर स्थित रहे, ओर उत्तम प्रकार का कलछाकोशल 
प्राप्त करके अपने देशकों वापस आवबे, जिस के परिणामर्म जा- 
पान के देशीय मनुष्यों की ही सहायतासे वहांके कारखाने, रल्वे, 
यंत्राढ्य, आदि देशके छामाथ म्थापित हुए । इस के विरुद्ध इस 
दशम हन क्‍या दंखते हैं। श्रीमानू सयाजीराव महाराज साहिब 
जैसे उत्साही राजा, ओर विख्यात पारसी फोखाधीश टाटा जैसे 
सेठ लोग बहुत द्रव्य खचे कर के आशाजनक युवकों को यूरोप 
ओर अमरीका भेजते हैं, तो भी हम प्रायः देखते है कि उनसे 
क पारिमाण में देश को प्रत्यक्ष संगीन छाभ नहीं होता है । 
| 


व्द्याथञक् उद्यम का महत्व समझने का 


रु 


खास जरूरत है | सब ते दोशियार विद्यार्थी ओर सबसे टोठ 
विद्यार्थी का अंतर अधिकांश में उद्यम के भेद परही निभर है | 
विद्यार्थी जीवनमे सफलताकी कुँजी उद्यमी हैँ | जब बुद्धिशाली 


विद्यार्थी प्रायः केवछ अपनी बुद्धि पर विश्वास रख बैठते हैं, तब 


7 


मु 
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कम बुद्धिवाले विद्यार्थी सतत श्रम के कारण विद्यार्थी जीवन मर 
और अंत में व्यवहार जीवनमें अच्छी कीर्ति प्राप्त कर सकते हैं । 
बुद्धि तीत होने पर भी यदि उसका अमसे विकास न किया 
जाय, तो वह कुंडित हो जाती है । सेति हुए सिंह के मुंह में 
उद्यम के विना शिकार अपने आप प्रवेश नहीं करता हैं । 
न हि सुप्तस्य सिंहस्य प्रविशति सुखे म्गाः । 

विद्यार्थिओंके बड़े बडे मनोरथ दौड़ते हैं. हम महनत करें 
तो हम यह कह सकते हैं और यह कर सकते हैं; हम इच्छा 
करें तो बड़े से विचारक और छेखक जैसी काति संपादन कर 
सकते हैं हमारे लिये अशक्य नहीं । परंतु वह भूछ जाते हैं कि 
प्रश्न सकते हैं ” का नहीं है परंतु उन बातों के / अमछ * 
का है | कीर्ति, प्राप्त करने धनाव्य होने या वकीछ बेरिस्टर 
इक्टर आदि पेश्ों में महोन्नति संपादन करने के हवाई किले 
मनही मन में बांधने का कुछ फर नहीं होता । उनउन्नत 
जाशयों की सिद्धिके लिये सतत प्रयास सतत श्रम नितांत आव- 
इयक है । आदर्श जितना उच्च रखा जावे उतने ही अधिक 
परिमाण में पूरा श्रम होना चाहिये । श्रम न करना और दैवको 
दोब देते रहना नेतिक कायरता है। 


उद्येगिनं पुरुर्षसिहमुपैति रक्ष्मी 
देव प्रधानामेति का पुरुषा वदन्ति । 
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देव विहाय कुरु पोरुषमात्मश्कक्तया 
यत्रकृते यदि न सिध्यति कोत्र दोष३ ॥ 
उद्योगी पुरुष के पास छक्ष्मी आपही जाजाती है| कायर 


लोकीाका कथन है कि देवसे वह मिलती है । अतः देवमें अद्धा 
कु. रनेसेमी 
नरखकर, अपनी श्क्तिसे उद्यमकरो, और यदि उद्यम क 


फलसिद्धि न हुईं, तो फिर किसी पर दोष छगानेकी आवश्यकता 
नहीं रहती । ५ 
8. 
उद्यमेन हि सिध्यन्ति कायाणि न मनोरथेः | 
| च 2 लक के" कप हर तक 
काये उद्यम से सिद्ध होता है, केवल मनोरथसे नहीं | बहुतसे 
बुद्धिमान्‌ और शक्तिमान्‌ युवान छोग जीवनमें अधिक डज्नति 
नहीं कर सकते हैं उसका मुख्य कारण उनका जालूस्य होता है । 


वे भूल जाते हैं कि साहित्य, विज्ञान, और तत्त्वज्ञानक्री बडी बडी 
खाज पारिश्रमक परिणाम रूपही हाती हैं | कभी कभी प्रतिभासे 


उद्यमका विरोध प्रदर्शित किया जाता हैं, और माना जाता है कि 
संसारके बड़े छोग केवल नेसर्गिक बल्सेद्वी बडे होते हैं । किंतु 
यह मानना भूल है । बडे छोग स्वयं महत्व का प्रथकरण इस प्रकार 
करते हैं कि वह अधिकांशमें अमसे ही साध्य है। कालोइल के 
कथनानुसार जिसको हम प्रतिभा कहते हैं, वह केवल अपरिमित 


श्रम करनेकी शक्ति है । जब ऐसा श्रम करनेवाले मनुष्य शने 
शनेः भी बहुत कुछ कर सकते हैं, तब केवल नेसर्गिक शक्ति 


रखनेवाला मनुष्य कुछ नहीं कर सकता है, नीचे दिये हुये छोक 
से इसी बातका ज्ञान द्वोता है। 
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योजनानां सहर्स तु शनेग्च्छित्‌ पिपीलिका । 
अगच्छन्‌ वैनतेयोडपि पदमेक नगच्छति ॥ 
अर्थात्‌ शनेः शनेः एक चींटी भी इज़ारद्दा योजन जा 
सकती है, परंतु जानेका प्रयत्न नहीं करनेपर गरुढ भी एक कदम 
तक आगगे नहीं बढ सकता हैं। 


आलस्य हि मनुष्याणां शरीरस्थो महारिपुः । 
नास्व्युत्यमसमो वन्धुः कुवोणो नावसीदति ॥ 
आहरुस्य मनुष्यके शरीरमें रहनेवाछा एक बड़ा शत्रु है। 


डे 
4७, 


इच्चम समान दूसरा:मित्र नहीं। उच्यम करनेवाला मनुष्य खिन्न नहीं 
होता है । 

साहस-व्तेमान समयम मारतके युवालोग किसी अकारके 
साहसिक खेछों की ओर अधिक आरकीषत नहीं होते | परिणाम 
यह हुआ है कि उनमें साहसका विकास नहीं देखा जाता । 
साहसका विकास करनाहो तो भय के प्रसंगोंका सामना करने का 
अभ्यास रखना चाहिये । शारीरिक साहस और मानसिक साहसमें 
भेद अवश्य है | तथापि अंतर्मे उनदोनों का आधार समान रीतिसे 
मनकी हृढ़ता और मनके बल पर रहता है। तदुपरांत शरीर 
और मनका ऐसा गाढ़ संबंध हे कि जिस मनुष्य को शारीरिक 
भयका सामना करनेका अभ्यासहों वह और ग्रकारके भयके सामने 
खड़े रहनेका बल प्राप्त कर सकता है। शारीरके एवं नेतिक साहस 
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का भारतके युवर्कों में विकास हो, इसलिये विषेश प्रयासकी 
आवश्यकता है। 

जीवनक़े प्रत्येक प्रकार में नेतिक साहसके आचरणके लिये 
मोका आता है। जालुस्थ और निरंकुशतासे उत्पन्न होने वाली 
छारूचों के सामने मनुष्यको नेतिक साहससे लड़ना चाहिये। चैयेमी 
एक प्रकारका साहस है। किसी प्रकारके उद्धेग से खिन्न हुए बिना 
मनको शांत ओर हृढ रखना चेय हे | बडी से बडी आपात्तियों के 
बाचमें भी वेयबान्‌ मनुष्य शांतिका अनुभव कर सकता है। उसका 
कारण उस मनुष्यकरे मनकी दृढता है। 

साहसके संबंधर्म एक महत्त्व पूर्ण बातकी ओर प्ररुयात अीक 
तत्वज्ञ ऐरिस्टोटल हमारा ध्यान आकर्षित करता है। उसका कथन 
हे कि साहस केवल भीरुताका विराधी सद्गुण नहीं हैं परंतु वह 
अति साहसिकता के दुर्गंणकामी विरोधी है । ऐसी अति साहसिंकता 
जैसे शारीरिक बातें में अनिष्ट है वैसे ही वह नेतिक बातोंमें भी 
अनिष्ट है । 

एक दो मनुष्यों के अथवा मुद्ठीभर मनुष्यों के साहस से 
खतरनाक प्रसंगोमें सरे समाज को या सारे देंश को छाम पहुं- 
चाहो इस के जनेक दृष्शांत हमें इतिहास में मिलते हैं । सब 
देशों में श्राचीव साहित्य अधिकांश थे वबौर पुरुषों आर साथुसंत 
ओर नेतिक उपदेशकोंद्वारा प्रदर्शित [किये हुए साहसके दृष्टांतोंसे 
पूर्ण है । 
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जैसे हम पहले कह चुके हैं भारत के युवकों की बढ़ी हुइ 
शारीरिक दुर्बताके परिणामर्मे, एवं शारीरिक व्यायाम को संपूर्ण 
उत्तेजना के अभावकी द्शाम हिन्दू समाज एक डरपेक समाज 
हो रहा है। प्राचीन कालमें उस की यह दक्ला न थी। जाये 
माता यद्द महदाकांक्षा रखती कि उसका पुत्र शूरवीर ओर तेजस्वी 
हो। इस बातका दृष्टांत इस पुस्तकर्म विदुरोपाख्यान से 
दिया गया है। जिस प्रकार कुंतीमाताने श्रीकृष्ण के हाथ अपने 
पुत्नोकी इस आशयका संदेशा भेजा था, कि वीरतासे, साहससे 
लडो और मरना पडे तो रणक्षेत्रम मरो; उसी आशयकी शिक्षा 
रजपृत माताएं अपने बालकों को प्रारंभ से ही देती थीं। इस के 
परिणाम में भारत में एक समय ऐसा भी था, कि रणवीर राजपृत 
वालक शूःत्वकी परिस्थिति में ही युवावस्थाकों प्राप्त होते भे, और 
वह शरत्व उनकी रगरगर्म वहता रहता था । यह सुविदित बाद 
है कि राजपूत छोग कमी रणक्षेत्र से दूर छिपषकर अपने शरीरको 
बचाना नहीं पसंद करते थ परंतु चौडे रणांगन में शत्रुओं के 
सामने नग्त तलवार चमकाते हुए केसरिया करते थे। जिस 
प्रकार राजपूत माताएं यह महदाकांक्षा रखती थीं कि उनके पुत्र 
पराक्रमी हों, उसी प्रकार राजपूत पत्नियां भी अपने परतिओंको 
रणक्षेत्रकों जानेसे कभी नहीं रोकत्ती; इतनाही नहीं बढ्कि उनका 
उस दिज्ञाँम उत्साह बढातीं | मारना मैंदान में और मरना भी 
भैदान में अर्थात्‌ भीरुतासे नहीं जीना यह्द उनका जीवन सूत्रथा ।. 
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राजपूत छोग मानते थे कि रणक्षेत्रमे देह-पतन द्वोनेसे स्वगकी 
प्राप्ति होती है । 
अजुन को संबोधन करके श्री कृष्ण श्रीमद्भगवद्गीतार्मे 

इसी आशयका उपदेश करते हैं : 

धम्याद्धि युद्धाच्छेयोउम्यस्क्षत्रियस्य न विद्यते ॥। 

यहच्छया चोपपन्न स्वर्ग द्वारमपावृतस्‌ । 

सुश्चिनः क्षत्रियाः पार्थ लूमन्ते युद्ध्माद्रीशम्‌ ॥ 

अथ चेल्वमिम बम्य संग्राम न कारिप्यसि [ 

ततः स्वधर्म कीर्ति च हिल्वा पापमवाप्यसि ॥ 

अकीर्ति चापि मूतानि कथ्रथ्रिष्यन्ति तेडव्ययाम्‌ । 

संभावितस्य चाक्रीतिभरणादतिरिच्यते ॥ 

भयाद्वणादुपरत मंस्थन्ते त्वां महारथाः । 

ओेषां च त्वं बहुमतो भृत्वा बास्यसि छाववस्‌ ॥! 

अवाच्यवादांश्व वहूनवदिष्यन्ति तवाहिता: । 

निन्दन्तस्तव सामथ्य ततो दुःबतर न क्रिस ॥ 

हतो वा प्राप्स्यसि स्वग जिला वा भोक्ष्यसे महीस | 

तस्मादुत्िष्ठ कॉन्तेय युद्धाय कृतनिश्वयः ॥ _ ( २,३१-३७ ) 

धर्म युद्धके अतिरिक्त क्षत्रियके लिये और कोई श्रेय नहीं 

है। सहज रूपसे आप्त होनेवाछा यह स्वर्ग का द्वार, जो क्षत्रिय 
भाग्यशाली हो उसीको, हे पाथे ? मिलता है | अतः यदि तू यह 


| जी. | 


घर्म्मयुद्ध नकरेगा, तो स्वथर्भ और कीर्ति दोनोंको गंवाकर तृपाप 
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का भागी होगा । तदुपरांत छोगोमें संदेव के लिये तेरी अपकीति 
होगी । संभावित पुरुषके लिये अपकोार्ति मरण से भी अधिक 
ढु!खकर होतीहे | ये सब्र महारथी छोग यहीं खयाछ करेंगे कि तू 
भय के कारण युद्ध से पीछे हटता हैं, और जिनके मन तेरे- 
लिये मानहै उनके अभिप्रायर्में तू हलका होगा । झज्नुतेरी निंदा 
करेंगे | तेरे सामथ्येक्री निंदाकरेंगे। इससे अधिक और क्या 
दुःखकर होसकता है। यदि तू युद्धमें मरेगा तो स्वर्गपराप्त करेगा, 
और जीतेगा तो प्रथ्बीका उपभोग प्राप्त करेगा अतः हे कोन्तेय ! 
युद्ध करने का निश्चय कर, और खडाहों ! 

जितना महत्त्व झारीरिकि साहसका है, उतनाही बल्कि 
उससे भी अधिक महत्त्व नेतिक साहस का है। हमारे सामा- 
जिक धार्मिक ओर राजकीय जीवनमें हम कितनी अधिक 
भीरुता देखते हैं! पुराने रीतिरिवाज अनिष्ट हो तोभी प्रगट 
में उनकी टीका करनेका उस ठटीकाके अनुसार आचरण 
करनेका ओर सामाजिक जीवन विशुद्ध बनानेका साहस कितने 
कमलोगों मे होताहै। पुराने एवं नये मतके अबचुयायियों में कई 
ऐसे होतेहें, कि वे केवरू रूढिके लियेही रूढिको पकडे रहते हैं, 
अथवा नवीनता के छिये ही नवीनताकी ओर आकर्षित होते हैं । 
वे विवेक बुद्भधेका उपयोग नहीं ऋरते और यदि करतेभी हैं, तो 
तदनुसार जीवनमें वतन रखनेका उनको साहस नहीं होता । 
भामिक जीवनमे भी पुराने एवं नये ढोंगों का असत्य प्रकाशित 
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करनेका कितने कम वीर पुरुषों को साहस होताहे । तथापि जहां 
वह साहस प्रदर्शित कियाजाय, वहां कितना शीघ्र सुधार हों सकता 


हि 
ब्रा 


है, इस बातके प्रमाण देनेकी आवश्यकता नहींहे । यदि किसी 
विषयम नेतिक साहस की सबसे अधिक आवश्यकता हो, तो वह 
राजकीय विषयों में ६ | राजकीय आंदोछन में अग्रखान ऊनेवाले 
नेताओंकी सामान्य वृत्ति प्रायः जनसमुदायके भावोकी ओर हो डर 
सामान्य और ग्राकृृत छोगे।की सहानुभूति प्राप्त करके अपने नेता 
पदक़ों सुरक्षित रखनेकी ओर होती हैं । प्रययः यह बृत्ति छोगों 
एवं स्वये नेताओंके लिय हानिकर होती हैं। ऐसे समय साहसका 
स्पष्ट आविष्कार करके छोकमतके विरुद्ध होकर उनको शिक्षित 
और सत्यमार्ग दिखछाना, यह केवछ कृतिपय कर्मबीर महापुरुषों 
के अधिकारकी वात होती हैं | इस प्रकार भिन्न भिन्न प्रकारका 


३ आने 


साहस मित्र भिन्न इश्टिसे बहुत उपयोगी हे । 





सभ्यताः--इवावस्थाके छिये समाजोंपयोगी महत्त्वपूर्ण 
सहृणाम आतशासन आर सम्यताना हैं | वततमान कारूमे अधि- 
काधिक माछ्म द्वोता जाता हैं कि पाठशाछाजोे, काछजोंमें, 
कारखानोंमें तथा उनसे अधिक विस्ती्ण समाज मंडल्में शासन 
के बिना सामाजिक जीवनका निर्वाह अशक्य है | सुव्यवस्थित 
सेमाजमें शांतिसि जीवनका निवांह हो इस किये जात्म शासन 
आवश्यक हैं | सुव्यवस्थित समाजके अनुकूछ जीवनका निर्वाह 
हो, यह एक प्रकारका आत्शासनका रूपांतर है; क्योंकि मनु- - 


९६ _ ॥« ७. प 
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है 


व्यको अपने व्यक्ति जीवनमही रागद्वेष ओर आवेशोपर अंकुश 
रखकर संतुष्ट होना काफी नहीं, परंतु समाजके साथके संबंधर्म भी 
अपने वर्तन पर निग्नह रखना चाहिये। एकवार व्यवस्था ओर 
शासनका महत्त्व समझभ आगया कि उनका निवाह करना प्रत्येक 
मनुष्य अपना कर्तव्य मानने छगता है। फिर प्रथम अपने ही 
वर्तनर्मे उस शासनका पान करनेस और अपने छोटे सामाजिक 
समूहमें उसका पालन करनेके प्रयत्नसे इस विषयर्में बहुत अच्छा 
असर होता है । जिसको हम सम्यता कहते हैं, वह आत्मसंयम 
ओर शासनका दूसरा स्वरूप ही है । किसी प्रकारकी सभ्यतामें 
न्ञेतिक दृश्टिसि कमसेकम यह छराभ तो अवश्य होता है, कि उससे 
हमारे द्वेप और सामाजिक विरोधके भाव दवे रहते हैं। उत्तम 
प्रकारदी सम्यतामें तो नोतिक ऐक्यकी भावनाका आविर्भाव होताहैं। 
ठीक देखा जाय तो दृदयकी नम्रता औरविशुद्धता है । यद्यपिप्राय; 
उसका बाल्याचारका स्वरूप होता है| तथापि यह कहना पड़ेगा 
कि अंतर सम्यता आवश्यक होने परभी बाह्याचाररूपी सम्यताकी 
उपेक्षा नहीं होनी चाहिये | “* नमस्कार ” “ जयरामजीकी ” 
£ सलान ” आदि शछ्;में एक प्रकारकी शुभेच्छा और दूसरोंके 
लिये आंतरिक सद्भाव प्रकट होता है । पुरुष और स्री, युव और 
वुद्ध, इनके संबंध ख्ली को ओर पुरुषकी और बृद्धुकी ओर युवा 
मनुष्यकी सम्यताका अधिक सहत्त्व है | उदाहरणासे, किसी समा 


कप 


-द्राममें अथवा स्टेशनकी बेंचोंपर और ऐसे अन्य अनेक स्थानोपर 


नेतिक जीवन १९१ 


सत्रीके प्रति पुरुष को और बृद्धके प्रति युवा मनुष्यको सम्यता दिख- 
छानी चाहिये। स्त्री को पुरुष स्थान दे, और वृद्ध मनुष्यकाभी 
युवामनुष्य स्थान दे। इस प्रकारकी सम्यता न होना एक ग्रकारका 
जंगलीपन और शिक्षाकी कमी मानाजायगा | छोटी अवस्थाके 
बारूुक और अशक्त या रोगी मनुष्यों के लियेही उस प्रकारका 
सुभीता करदेनेकी हमारी इंचि होनी चाहिये । 

समान वक्षाके मनुष्यों की ओर सम्यतारखना कोई कठिन 
बात नहीं है परंतु हमसे छोटी कक्षाके या हमारे आधीनके ऐसी 
सभ्यता रखना ही सच्ची सम्यता है। विना शैक्षाके ऐसी सभ्यता 
होना अशक्य है। माता पिताको ख्यार रखना चाहिये कि नोकर 
चाकरके प्रति ओर अन्य आधीन मनुष्यों के प्रति बालक सम्य 
वत्तीव रखना साखे | बाऊककी समझ कम होती है। बोकर चाकरोंकों 
आज्ञाकरते हुए माताक्तिकों देखकर बाकक स्वयं अनुचित रोब 
जमाना न सीखे; क्येंकि इससे उनको असमभ्य व्यवहारकोी बुरी 
आदत पड जाती है। नोकराक्रीमी “ नौकर ” ४ चाकर ”! 
शब्दस पुकारना ठीक नहीं । उनके नामलहेकर नरमीके साथ 
पुकारने से उनके अच्छा छगता है ओर पुकारनेवाले के लिये भी 
ऐसा वर्ताव शोमाप्रद होता है | परिणाम यह होता हैं कि उससे 
पुकारने वालेका चारिज्य उन्नत होता है और नों5रमी दिरिचस्पीसे 
काम करता हैं। श्रीमान कुटुम्वर्मि इस बातयर विषेश ध्यान देनेकी 
अवश्यकता है । 
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सत्येत्र्यात्‌ प्रियंत्रयात्‌ नत्रयात्‌ सत्यमग्रियमू--अथात्‌ सत्य. 
बोलना ओर प्रिय बोलना सत्य अप्रिय हो तो उसको 
न बोलना, इस नीतिविवेचनका जर्थ यह नहीं है कि असत्य 
बोलना | उसका अथ तो यह है कि बोढछते समय सभ्यता 
का पालन किया जाय । यह तो खुब्यक्त है कि प्रायः 
जो काम धनव्यय करने से भी नहीं होता वह वाणी की मिठाससे 
सहज हो सकता है। एवं पराना गाढ संबंध तथा बहुत अच्छा 
काम एक कटठुवचन स बिगरजाता हैं। मनुष्यका शिक्षा आर 
उसकी नीतिकी परीक्षा कुछ अंशर्म उसकी वाणीसे हो जाती हैं| 
सचमुच नम्रवाणी मनुष्यका भूषण है । 

केयरा न विभूषयन्ति पुरुष हारा न चन्द्रोज्ज्वला 

नस्नाने नविलेपन न कुछम नालंकृता मूद्धजाः । 
बाण्येका समर करोति पुरुष या संकृता धायेते 
क्षेयन्ते खल़भूषणानिसततं वाग्भूष्णं भूषणस्‌ || 

केयर, चंद्रजैस उज्वरू हार, स्नान, छेप, पृष्पमाला तेलादि 
अंल्कृतवाऊ, इनम से एकमा वस्तु मनुष्यका शाॉभा बहा दुती। 
केवर संस्कृत अथोत्‌ शिष्ट सभ्य वाणी ही मनुष्यको भर प्रकार 
अलंक़ृत करती है । »र सब अर्ूंकार कालकी गति से निमाल्य 
होजाते है; परंतु वाग्मूषणही सच्चा भुषण है : 

नम्र शब्द कैसा आकर्षक बल है, और कठोर शब्दम केसा 
निद्यतत्त्व रहा है, इसका ज्ञान नीचेका छोक पढने से प्रगट होगाः- 
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वाइ-माधुयात्रान्यदर्ति प्रियत्त्व॑ 

वाकपा रुप्याच्चोपकारोंडपिनष्ट: । 

किन्तदृद्॒ब्य कोकिलेनोपनीत 

को वा छोके गद्देभस्यापराधः ॥ 

वाणीके माधुये से ओर कुछ व्थिष प्रिय नहीं हैं; वाणी की 

कठोरता से पूर्वक्ृत उपकारोंका ग्रियत्त्व भी नष्ट होता है । कोकिक 
क्या धन छा देती है और बेचारे गदमने क्या अपराध किया है! 
कोकिल हमें कुछ छाभ नहीं देती तथापि केवल उसके मीठे कूज- 
नसे ही वह हमें मुग्ध करती है। इसके विरुद्ध गधा रेंगता है इसमें 
हमारा कोई अपराध नहीं करता हैं; केवल यही बात है कि उसका 
स्वर कठोर है । 


सम्यताके विषय एक छोटीसी एतिहासिक घटना बहुत 
सुंदर नीतिबोध देती है । ईरानके शाह नादिरिशाहने मुगछू बाद- 
शाह मुहम्मदशाहकी हराकर देहलछी के शाही तख्त पर कब्जा 
कर लिया था | कैंद किया हुआ मुहम्मद्शाह और विजयी नादिर- 
शाह खानाखाने बैठे थे, उस समय मुहम्मदशाह का नोकर कहवे 
का प्याला लाया और सोचने छगा कि प्यादा पहले किसको 
दिया जाय ? यदि नादिरशाहको देता हूं तो मेरे पुराने स्वामीका 
अपमान होता है; और मुहम्मदशाहको देता हूं तो अतिथि सत्का- 


॥० का] कर ५ ० ् उस हि 
रमें दोष आता है | खूब सोचकर इस धर्म संकट से उसने यह 
. १३ 
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मार्ग निकाछा कि कहवे का प्यारा मुहम्मदशाहके हाथ देकर 
अर्ज किया कि “ बादशाह नादिरशाह हुखूर के महमान हैं, इस 
लिये अज है कि हुजूर इनको अपने दस्त मुबारिकसे यह प्याह्य 
दें यह सुनकर नादिरशाह् नोकरकी सम्यतासे बहुत खुश हुआ 
ओर बोल उठा कि “ जैसा आपका मामूली नौकर शाइस्ता और 
आकिर है वेसे अगर आपके वजीर व उमरा होते तो ढिंदु- 
स्तानमें मेरा पैर रखना मी नामुमकिन था”। सम्यताकी केसी 
उत्तम परीक्षा ! 

मैत्री-मेत्रीके सद्णको ऐरिस्टोटछने बहुत उच्च स्थान 
है । जीवनके सबसे खुखी और अच्छे प्रसंगो्मे कई मेत्रीसे 
संबद्ध होते हैं, इस वातका कोन इन्कार कर सकता है। मैत्रीका 
विकास हो सकता हैं, ऑर उसका विकास करना मनुष्यका धर्म 
हैं | नैतिक दृश्टिसे प्रत्येक अवस्थामें मैत्री अयस्कर है । विशेष 
तया युवावस्थाम वह आधेक श्रयस्कर होती है। मेत्रीके प्रत्यक्ष 
लाभोकी अपेक्षा परोक्ष छाम अधिक होते हैं | 

युवावस्थामही स्थायी मेज्रॉके बीजवोये जासकते हैं । उस 
समय मेत्री एकवार द्वो जाय, तो उसको निभाकर उसको बढ 


हे 


रहना एक पम हो जाता हैं। मित्रचुनने में नेतिक दृष्टिकी आव- 


इ्यकता हैं। कदापि मित्रताके संचंधर्म किसी प्रकारका खराब हेतु 
नहीं होना चाहिये | यदि होतो अनेक प्रकारके अन्थोकी वृद्ध 
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होती है। डउदाहरणमें, चोर या ठग छोगोंकी मैंत्री से चोरी और 
ठगी के अनथ की वृद्धि होती हें । एसी मेत्री में मेत्री का हेतू 
दूषित हो जाता है| दुभोग्य वच्च मेत्री मे नेतिक वारतोंकी ओर 
अक्सर कम ध्यान दिया जाता हैं | बहुधा स्वार्थ दृष्टिमे मनुष्य 
मित्रता करता है, और मेंत्री को सामाजिक हित के साधन में 
उपयुक्त न करके, केवछ अपनीही स्वार्थ-सिद्धिमें उसका उपयोग 
करता है । 
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(र॒पुरुषोंके विशुद्ध सम्रागमसे परुष जातिके जीवन 
सहृदयता ओर कोमलछता आती है, जार ख्री जातिके जीवनम विस्तीण 
कारस व्यवहारिकता आ सकती हैं । पश्चिमके देशोमें खियां 
अधिक स्वतंत्र होती हैं; इसलिये कुट्ुम्वके बाहरभी ख्री परुषोंके 
मेत्री संचेध अधिक संख्या में देख जाते हैं; और ये संबंध विशुद्ध 
होते हैं | अक्सर भारतके लोग पाश्चात्य सत्री पुरुषोंके ऐसे सामाजिक 
समायमोक्की ओर अन्यायक्री इष्टिसि देखते हैं, अथवा उनको 
न्याय देनेमेँ असमर्थ होते हैं | मारतर्म प्रचछित रूढिका बरू 
इतना अधिक बढ गया है, कि यदि कुट्ठम्त् हे बाहर के सत्री पुरुषोंको 


हि 
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एक दूसरसे केवल बातें करते देखनेपर उनके संबंधके विषयर्म 
क॒तक होने लगते हैं । विशेष करके युवक युवतियों के विषयोंमें 
कोई जवान लड़की या सत्री पाठशाला वा कालेजर्म अभ्यास करती 
हो और वहां अध्यापकों अथवा अपने सहाध्यायिजेसे विशुद्ध 


पारचय रख ता भा उसका जार समाज रूढ द्ाष्टस देखकर 


अन्यायकरता है। स्त्री पुरुषके विशुद्ध समागमसे नौीतिका मेग 


| री इक हल 


हानेका अपक्षा नाींत आवक बलवत्तर हाता ६, जावनम ।वो वेधता 


हज हित 


की प्रेरणा होती हैं, और सामाजिक प्रगति होती है, इस बातको 
इस विषयमें मुऊना नहीं चाहिये । 


ँ 


[8 


सच्ची मेत्रीका उदाहरण हम सुदामाक जीवन चरित्रम प्राप्त 
होता है । यहतो हम बतला जुके हैं कि श्रीकृष्णपोर सुदामाकी 
जैन्नीके बीज, जब थे गुरुके यहां साथ रहते और अभ्यास करते थे 
उस समय, बेये गये थे । जिस मेत्रीको हम सच्ची मेत्री कहें, 
अथोत्‌ सद्दुण के लिये सद्गुणीकों वह मंत्रीथी । स्वार्थके हेतु वह 
वह मैत्री प्रयोजित नहीं हुईं थी; इस लिये वह स्थायी रह कर 
अंतर सुदामाकी सुखद हुई । सुदामाके आत्मगोरव की तीत्रता 
सुविद्त है । अपने दुःखके निवारणार्थ अपने मित्र क्ृष्णके पास 
जाकर याचना करने के लिये उनकी ख्री आह करती थी। 
परंतु उनका आत्मगौरव भेन्री द्वारा इस प्रकारका छाम छेनसे 


डनको रोकतथ। । प्रेमानंद कहते हैं $- 
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जईने जाचो यादवराय मावठ भांगशे रे; 

हुँ तो कहुँ छुं छागीने पाय, भावठ भांगशे रे, 

घन नहि जड़े तो गोमतीमां जई, दशन फल नहिं जाय, भावठ- 
सुदामों कहे ख्रीने, नथी मागता प्रतिवाय, 

पण मित्र आग॒छ मान मूकी, मागतां जीव जाय, मातन मुकीएरे. 


अथ:--सुदामाकी स्री कहती है कि “हे पति ! में आपके पैर 
पकड़कर विनती करती हूं कि यादवराय (श्री कृष्ण ) के पास 
जाकर याचना करो | वे हमारी दरिद्वता मिटायेगे | यदि घन न 
मिला तो गोमती स्नान तो होगा ओर दशन फलसे वंचित न 
रहोगे ? । सुदामा ख्रीको उत्तर देते हैं कि “ भिक्षा मांगने में 
कोई हानि नहीं; परंतु मित्र के आगे मान छोडकर मांगनेर्म तो 
जीव जायगा, मान नहीं छोडन्ज चाहिये। 

तथापि अंतमें ख्रीके जाग्रह के अधीनहों, सुदामाद्वारिका 
गये । वहाँ उनकी मिन्ररे न मिला, वह मेत्रीकी दिव्यता 
को सावित करता है| दसारमें साधारण रीतिसे क्‍या देखा जाता 
हैं? मनुष्य धनवान होने पर, उच्च पदवी ग्राप्त करने पर, अथ 
अधिक विद्या प्राप्त करने पर बहुवा अपने पुराने गरीब सामान्य 
स्थिविके अथवा उनसे अज्ञ नित्रों की जान पहचान रखने में लज्! 
समझते हैं; तो फिर उसका सन्‍्मान करनेका जिक्र ही कैसा £ 


हि 
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चाल्यावस्थामं किसी प्रकारके स्वार्थ के हेतु अथवा केवल आनंदके 
निमित्त हो जाती है; ऐसे संयोगेर्म वह विशुद्ध रहकर स्थायी 
भावसे न बनी रहे तो उसमें कोई जआाश्वय की बात नहीं है। 
परंतु एकवार निःस्वाथ बुद्धिसे होने वाली भेत्री दे! छृदयों की 
संपूण एकता रूप है। इसी कारण श्रीकृण और सुदामाकी सांसा- 
रिक स्थितिर्में जमीन आसमान का अंतर होनेपर भी उस अंतर 
को श्री कृष्णजीने मेत्रीका अवरोधक नहीं होने दिया | अपने 
चीथड हाल मित्रका राजासे भी अधिक सन्मान दिया। उस 
समय उनका स्नेह मानो उमर गया ओर वे खुदामा को देखकर 
विहल हो गये । यह घटना उबकी मेत्री का शुद्ध सातक्त्विक गहरा 
रूप प्रकट करती है । प्रेमानंदकी नीचे दी हुईं पंक्तियों को पह- 
कर किस आंखसे हृ्॒ष के अश्रु न चढेंगे। 


रु 


मारो बातल्स्नेही सुदामों रे, ओनो विसानों रे 
उठी धाया जादवराय रे, नव पहेयो मोजां पाय रे; 
पीतांबर भाँगि भराय रे, शाणी रुक्िमि्णी उंचा साथ २ 
मा 


अति आनंदे फुली काय रे, हरे द्वोंडे ने श्वासे मराय रे 
पड़े आखड़े बेंठा थाय रे , एक पर ते जुग जवी जाय रे 
अथे “४ सुदामा मेरा बाल स्नेही है और में दुःखियोंकों विश्र। 
देनेवाला है | यह कह कर यादवराय ( श्रीकृष्ण ) उठ कर दोडे 
ओर जूतेभी न पहने | पीतांबर भूमेपर गिर पडा। राणी 
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| | 


रुक्मिणीभी देख रही । हरिके हृदयर्मे आनंद फूछा न समाया | 
वे ऐसे दोड़े कि श्वास भर आया, गिर पड़े और फिर खड़े होकर 
दौड़े । उनको एक परसी एक युग समान माढ्म हुई । ” 


बादम श्रीकृष्णजीन सुदामाकों मंत्री का छाम फिंस प्रकार 
दिया यह वात सबको विदित है । 
मेंत्रीका गोरव नीचे के सुंदर छोकांसे भरी भांति प्रदर्शित 
होता हैं;-- 
जाड्य॑ धियो हरति सिंचति वाचि सत्यस्‌ 
मानोन्नतिं दिशति पापमपाकरोति | 
चेतः मसादयति दिक्षुतनोति कीर्ति 
सत्संगतिः कथय कि न करोति पुंसाम्‌ | 
भर्तृहारे कहते हैं कि अच्छी सुहृवतसे मनुष्यकों क्‍या क्या 
छाम नहीं होते ? उससे बुद्धिकी स्थूछता चली जाती है; वाणीमें 
सत्यका सिंचन होता है; स्वमानकी प्राप्ति होती है; पापका नाञझ 
होता है; अतः करण शुद्ध होता है; ओर सवबे दिशाओंमें कीर्ति 
फेल जाती है । सच्चे सन्‌ मित्रक्ला वर्णन भतेहारे निम्नरीतिसे 
करते हैं: - 
पापान्षिवारयति योजयते हिताय 
गुद्यं च गूहति गुणानप्रकटीकरोति । 
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आपद्वते च न जह्ाति ददातिकाले 
सन्मित्रलक्षणमिद प्रवदंति सन्‍्तः ॥ 
संतलोग समन्मित्र छक्षणका वणन इस प्रकार करते हैं| वह 
अपने मित्रकों पाप करने से रोकता है, उसके हितकी ओर छे 
जाता है, उसके ऐबको ढांकता तथा गुणोंक्े प्रकद करता है, 
आपत्तिर्म उसका त्याग नहीं करता और आवश्यकता होने पर 
मदद करता है। 
व्यावधितस्वाथेहीनस्थ देशांतरगतस्य च | 
नरस्य शोकदःधस्यसु हृद्ंशेनमोषधस्‌ ॥ 
जो पुरुष व्याधिसे पीडितहो, जथहानहो, देशांतरमें श्रमण 
करताहो, या शोकसे जलूरहा हो, मित्रदशन उसके लिये ओषध है। 
मित्रके सहवाससे, स्नेह युक्त सममावसे किसी भी प्रकारका 
दुःख कमहोजाता है, यह जगत्‌का तत्त्वतः सत्य अनुभव है। 


ऐरिस्टोटल मित्रको आत्माका दूसरा रूप बतछते हैं; और 

5 बे ८ जे ु ्े 

यह उचित भी ६ | मेंत्रीसे किस प्रकार का आत्मंक्य होजातांहे 

उसको ऐरिस्टोटठका यह वर्णन भल्तीमांति प्रदर्शित करता हे । 

नीचेके छोकसे हमें इसी बाठका ज्ञान छुंद्र रीतिस होसकता हेः- 
न मातरि न दारेषु न सोदर्य न चात्मनि | 

विश्वासस्ताइशः पुंसां याहड्मित्रेस्वभावजे ॥ 
मनुष्य को जैसा विश्वास स्वभावज मित्र होता है वेसा 


अपनी नातामें, ख्रीमें, माईमें, ओर आत्मार्म भी नहीं होता । 
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परापकार और कलेव्यनिष्ठा--परोपकार एक प्रकार का 
स्वार्थत्याग है । उस स्वार्थ के आचार के लिये जो कार्यक्षेत्र हमें 
कुदुंबम संकुचित रूपसे प्राप्त होता है, उसका पाठशाला और 
महा विद्याल्यमें विस्तार होता है। आधुनिक समयर्म पाश्चात्य 
देशोम कोडुम्बिकहित और सामाजिक हितका कुछअंग्र्म विरोध 
देखाजाताहँ, परंतु वास्तव ऐसा विरोध होना आवश्यक नहीं है। 
कोंटुम्बिकुहित और सामाबिक हितका परस्पर आधार होता है | 
मनुप्यका व्यक्तिगत खुख एक दूसरे की सहायता करने से बढ़ता 
है, और इसलिये परोपकार व्यक्ति और समाज दोनों के सुखका 
साधक हैं । 
कृतेव्य निष्ठा मं, इश्वर, समाज और अपने आत्माकी ओर 
कतेव्यों में निष्ठारखने की बुद्धिका समावेश होताहे । जिस वस्तु 
। हमश्रेयस्कर गिनतेहें, उसको जाग्रहसे पकड़े रहने की ओर 
उसकेलिये पुरुषाथ करनेकी ओर उसमें संपूर्णविश्वास रखने की 
वूत्ति को करतव्यनिष्ठा कहते हैं | बहुतस देश और कालमें अपने 
देशके छोगों की ओर के अपने कर्तव्योंका ज्ञानहोना और उनके 
लिये मन वचन ओर कर्मसे सहानुभूति त्दर्शित करना स्तुत्य 
समझा जाता हैं; ओर इसके विरुद्ध का आचरण निद्यमाना जाता 
है । जिस कतेव्यनिष्ठ मनुष्य को अपने देशकेलिये प्रेमहो, उसको 
स्वदेशामिमानी कहते हैं, और जिसको यह प्रेम नहों उसके स्वदेश 
द्ोही | ४ स्वदेशामिमान ” ओर “* स्वदेशदोह ? इनदो अब्दों 


ली है 


4] 
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स जो स्तुत्य और निद्वनीतिकी अथे गंभीरता हमारी कल्पना के 
सामने खड़ी होती है, वेसी शायदही और किसी शब्द से होती 
है | वह अपने कुद्धश्व नगर देशका जोकुछ हितहों 
उसमें दृढतासे लगारहता हैं; इतनाहीं नहीं, वहिक नीतिके उत्तम 
आद्शोको भी वह एकाग्रता से पकड़े रहता है। ऐसे मनुष्यमेही 
कतेव्यनिष्टाकी सच्ची सुंदरता देखी जाती है । जिसको वह कतेव्य 
मानता है, उसके लिये किसीभमी चीजका भोग देनेके लिये वह 
तैयार रहता है| समाजमें, राज्यमें, ओर अन्य संस्थाओंमें जो 
कुछ काम होता है, वह केवल मनुष्यों पर श्रद्धा रखनेसेही हो 


कि 


सकता हैं; और इसी लिये कते्यनिष्ठा एक महत्त्वपूर्ण सद्ुण हैं । 


902] 
चाथा जकरण 





पविच्वता, प्रामाणिकता, न्याथ, बैये, ओर दान वृत्ति 


यविश्वता-यहां हम पति पत्नी अथवा ख्रीपुरुषके संब्रे- 
घकी पवित्रताके संकुचित अथने इस शब्दका प्रयोग करेंगे | युवा- 
वस्था आनेपर स्त्री पुरुषक्के लिये वन ओर देग युक्त आवेशों 
को संयमम रखने का नया कतंव्यक्षेत्र उपस्थित होता है, प्रत्येक 
देशका ले पातित्रत्य और पवित्रता स्तुत्य माने गये हैं, ओर जहां 
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उन सद्गुणोंका ध्वेंस होता हो, वहां कदी भर्त्सना होती हैं. और 
कड़ी सजाभी दी जाती हैं| इन सद्ृणोंका महत्व उनसे उत्पन्न 
हानवाल चारिज्यको उन्नातेके कारण है। पवित्र पुरुष ओर पवित्र 
स्री, अनुक्रमसे सेयमी पुरुष ओर संयमी स्त्री गिने जाते हैं। 
मलिन वासनाओंपर वे अंकुश रखते हैं | पवित्रतासे यह मतलब्र 
नहीं हैं कि शैगारकी वासनाओं और कामनाओंका समूल नाश 
किया जाय | उसका यही आशय है कि ख्ी पुरुषके जीवन में 
उन भावेकी अकुशर्भ रखकर उनकी गति योग्य परिमाणमें परित 
की जाय; ओर यही देखा जाय कि जीवनदी अन्य छामदाओं 
को अपेक्षा ये कामनाएं बलवत्तर तो नहीं हा जातो हैं; अर्थात्‌ 
ख्रीपुरुषोंकों अखंड ब्ह्मचय पान करनेकी आवश्यकता नहीं है | 
कभी ऐसा संयोग होनाभी संभव हैं कि उनमें ब्रह्मचर्य पालनसे . 
ही स्री वा पुरुष समाजरकी उत्तम सेवा कर सके, और उससे 
समाजको राम हो । परंतु हमे यह नहीं भूलना चाहिये के 
सामान्य तोरपर स्त्री पुरुषके लिये विवादित जीवनडी नेतिक जीवन 
की स्थिति हे! सकती हैं | 

बवित्रता विवाहित जीवनम एवं अविवाहित जीवनभ समान 
तीतिसि महत्वपूर्ण सह्गुण है । जैसे विवाहित जीवन पतिपत्नीके 
बीच परस्पर विशुद्ध सबंध का आवश्यकता हैं, वेसेदी अविवाहित 


साउरुपक सबधन मी ।वंशुद्धताओं आवश्यकता हैं | यदि मनुपष्यक 
लिये गृहरथ घन प्राकंतिक माना जाय, ता उच्तका एक अकारका 


व 
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| 


: नेतिक धर्म मानना होगा; परंतु इस विषयर्मे स्व के लिये समान 
नियम नहीं हो सकता है । ु 
परस्रीगमत एक मद्दान्‌ दुर्गुण है। गुजराती महाकृवि 
प्रेमानंद परनारीको “ परावकज्वाछा सांपन विषनी बेल ” जैसी 
भयेकर उपमा देते हैं | प्राचीन कवियों की कडोसे कही मर्त्सना 
इस पविन्न संबंधके विषय में हुईं है। कविश्यामल भट्ट कहते हैं:- 
“परनारी झु ग्रीत, देह परवश छे तेनो; 

परनारी झ प्रीत, जीवन जोखममां जनों; 

परनारी झु प्रीत, प्रीत राखे नहीं रूडी 

परनारी हु प्रीत, बद्धि सो तेनी वूडी ?? 


/ 0 5 


अथ;- जिस पुरुषको परनारीसे प्रीति होती है उसका देह 
परवश होता है, उसका जीव जोख़िममें रहता हैं, वह अच्छी 
प्रीति नहीं रखता हैं और उसकी बुद्धि मानो डूब गईं है | 
पर सत्री गमनमें एक प्रकारका वचन और कर्मका असत्य 
रह्य हैं; उतनाहीं नहीं परंतु ऐसे दराचरण करने वाले स्रीपरुषकी 
मान हानि होती है; और इसके विरुद्ध पविन्नतासे आत्मगोरवका 
पालन होता है । इसी छिये पवित्रता स्तुत्य मानी गई है, और 
प्राचीन समयकी कई सुंदर कथाओंका विषय पवित्रता रहा है | 
पवित्रतासे चारिष्यकी उन्नति होती है, ओर आत्म गौरव 


आप 


स्थिर रहता है, यह वात चारिष्प्रकी दृष्टिसे हम ऊपर देख चुके 
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हैं। तदुपरांत पवित्रताका सामाजिक एवं शारीरिक दृष्टिसिभी हम 
विचार कर सकते है । 

शारीरिक दृष्टिसे उसका प्रभाव स्यामलमटइक नीचे दिय 
छप्पय से सहज विदित होता है । 


त्ञा हे 


यू 


“परनारीशु प्रीत, देहमां दुःख घणेरुं; 
परनारश् प्रीत, थाय अनथ अनेरूुं; 
रनार्राशु प्रीत, भाग्यहीणाना भोग; 
प्रनारीशु प्रीत, खरा तनमां श्षयरांग. 
अथे;-परनारीसे प्रीति करनेवाले पुरुषके देंहमें बहुत दुःख 
होता है, उसका बहुत अनथे होता है; उस भाग्यहीनके शर्ररमे 
क्षयरोग होता है । 
यह बात सुविदिद है, कि दुराचारसे मनुष्य अनेक झारी- 
रिक व्यावेयोका अपने [सरपर आढ रूता हैं | जो मनुष्य दुराचार 
करता है, वह शारीरिक दुःखका भागी होता ढे, इतनाही नहीं 
परंतु शारीरिक आरोग्य ओर बल निभानेके नेतिक धर्मसे च्युत 
होता है । दुराचारसे समाजमें रोग फेठता है, क्योंकि दुराचारसे 
रोग केवल खीसे पुरुषकों और पुरुषसे खीक़ो हो जाता हैं, इतना 
ही नहीं, परंतु ऐसे रोगग्रस्त माता पिताओंके बालकोंकों वंश 
परंपरा लागू होकर वह समाजमें फेल जाता है | तदुपरांत कोई 
बार दुराचार बारुहत्याका कारण होता है। कदाचित यह परि- 


॥/ हर ररैं 


॥ 
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-णाम नभी हो, तोमी यहतो अवश्य है कि दुराचारके फलरूप 
उत्पन्न होनेवाले बालकोंका मरी प्रकार पारून नहीं होता | कुछ 
अंशर्म नेतिक विचारोंक्ी चर्चा पुरुष वर्गके विचारक लोग करते . 
हैं और उन विचारोंकों फेलाते हैं इस कारण ओर कुछ अंशर्मे 
दुराचारके फलरूप बारूक स्पष्ट रूपसे जिस क्षेत्रमें उत्पन्न होते हैं 
वह खत्री दनेसे, स्रीका दुराचार स्पष्टतासे माछूम हो जाता है इस 
कारण, सामान्यतया यह माना जाता हैं कि अपविन्नता जितनी 
खोके लिये निंद्य है उतनी पुरुषके लिये नहीं, है। अर्थात्‌ ख्रीकी 
पवित्रताकी रक्षाके संबंधमें मनुप्यमात्रकों जाग्रह होता हैं। तथापि 
उस आमग्इको नीतिका समर्थन देना शक्‍य नहीं है। नेतिक इृष्टिसे 
दाना ख्री और पुरुषकां पवित्रता समान रूपसे आवश्यक है । 
नीतिके अनुसार इनमें इस प्रकारका भेद करना उचित नहीं हैं । 

पातिका पत्नीकी ओर किस प्रकार का भाव होना चाहिये, 
और उसमें पवित्रताकी केंसी पराक्ाठ्ठा होसकती हैं, इस बात के 
अरसग का कविश्रेमानंदने करुणा रससे पूर्ण अपनी वाणीमें वर्णन 
कियाहे । अपने पितासे मदाल्सा के सृत्युका समाचार सुनकर 

“अचेतन थयो ऋतुध्बज, शरीरे वाध्युं शीत; 

काष्टवत काया थई रे, वलह्मलांड चरढीयुं चित्त; 

चित्तत्रम थये। कुंवर, भीतर ज्वाला छागी; 

हा हा नारी करतो उठ्यों, मूछो हतीते मामी; 

मुकुट विहोंणा मस्तके, रेणुथी भराता केश; 
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£ कामिनी कामिनी ” करता थाया, घरमां करता वश; 

भ्रेैडी अटारी गोंख जोयां, सूनी दीठी सेज; 

धझुं हास्यकरी संतायां नारी, बोलो, मांगु एज; 

एम न कीजे हो | एम न कीम + मदाछूसा सुज सम; 

ज्ञम चलावों तेम चाल, ज पड़े मुजन गम 

कंथने कांकककावों कामिनी, तमों सुने घणुं व्हाल 

एम कहीने रोवा छाग्यो, वछी खुणा खंचाछ; 

दासी कहे * स्वामी, शु खोछो ! रूठ्या श्री भगवान * 

आपणु घर उदवस्त करी राणाए वसाव्य सशान « 

एवों बोर ते दासी करो स्वामीथी शे सेखाब; 

तमनो तेम उधाढे मस्तक स्मशान भणी ते जाय; 

आवीने उसो रह्यो ज्यां; रामानी राखाडी; 

अ्रदक्षिणा ते पूँठे करतों बेड कर [चेंज जाई 

£ द्ु भामिनीजी भस्म थयां छा £ सम विसरजों दंड; 

मारा समजे। बोलो नहीं तो, देह करीश शतखंड । 

बच्चे हाथथी उसरडीने, राखनो ढगलो कीधो 

पामरी मंहि वांधी गांसडो, मस्तक उपर छीघो ” 

3:-ऋतुध्वज अचेतन होगया, उ्तका झरीर ठंडा होकर 

काष्टवत्‌ होगया; चित्त ब्रह्मांडम चछा गया; अथात वह कवर चित्तश्रम 
हों गया भीतर ज्वाला भड़कउठी। पिर इछा रू से ५ लक हो 
नारी ” बोलता हुआ उठ बेठा। मस्तकर्स छुचुद विचछित हो 
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जाने के कारण केशमें घूछ भर गई । फिर “ कामनी, कामेनी, 
चिह्लाता हुआ दौडा और धरमें प्रवेश करके काटडी अटारी झरोखे 
आदि घरके सब भागों को देख आया ओर शब्याको सूनी पाकर 
बोलने लगा “£ हे नारी। में यह जानना चाहता हूं कि तुम हास्य 
के हेतु छिप तो नहीं गई ही ? मदारूसा ऐसा न करो, ऐसा न 
करो, तुमको मेरी कसम है | तुम जो कहोगी मैं करूंगा जैसा कि 
मुझसे हो सकेगा। हे कामिनी ! कंथको कक्‍्यें दुःखित करती 
हो : तुम्हारे तई मुझे बहुत प्रम है। यह कह कर वह रोने लगा 
और फिर मकान के कोने आदि देखने छगा | उसकी यह दशा 
देखकर दासीने कहा “ स्वामिन्‌, क्याहूंढते हो ? श्री भगवान्‌ 
का कोप हुआ है। हमारे घरको खूना करके रानीने इमशानमें 
वास किया है।” दासीके ऐसे शब्द स्वामी ( राजकुमार ) 
किस तरह सहन कर सकता था। वेसाका बैसाही खुले मस्तक . 
इमशानकी ओर चर दिया । इमशानमें जाकर वहां खडा हो गया 
जहां रामा (मदारूसाकी) भस्म पर्डाथी दोनो हाथ जोड कर उसकी 
प्रदक्षिणा की और बोलने छूगा ” हे भामिनीजी कया तुम भस्म 
होगई हो? तुम न बोलो तो मेरी कसम है । मैं अपनी इस देहके 
सौ खंड कर डाछंगा ।” भस्म को दोनों हाथोसे इकट्टी करके उसका 
डेर किया और रक्षाका कपडेमें गांठ बांधकर मस्तकपर उठाढी । 
केवल वर्तमान विचारोंके परिचित मनुष्यकों आश्चर्य होगा, 
के प्रेमानन्द को भी पत्नी की प्रदक्षिणा करने का विचार अमान्य 


पवित्रता २०९, 


न था। दांपत्य की पवित्रता के पालन के लिये, वह केवल पत्नी- 
कही संबाधन नहीं करता हैं, यह बात ऊपर दिये हुए अवतरण 
से स्पष्ट हांगी । 


वनवाप्त करने के लिये आज्ञा मिलने पर, “ वन के कष्ट 

तुमसे सहन न हो सकेंगें. इसलिय तुम यहीं रहो ” ऐसी इच्छा 
जब श्रीरामचन्द्रजीने प्रकट की, तब सीताजीने उत्तर दिया कि 
« जापके सहवास में दारुण कष्ट भी मेरे मनर्भे कुछ नहीं होंगे, 
परंतु आपके वियोगमें खगे के सुखभी मेरे छिये तुच्छ हैं ”। 
सावित्री को विंदित था कि सत्यवानका आयुप्य बहुत कम है, 
तथापि एक वार उसको मनसे अपना पति मान छेनेके कारण, उससे 
दिवाह करने का निश्चय शिथिर नहीं होने दिया, जो सब को 
सुविदित है, तथा अपने सतीत्वके प्रभावस उसने अंतर्मे यमराज 
को भी परास्तकिया | अपनी मधुर वाणी ओर युक्ति प्रयुक्तिसे 
यमराजसे कई वरदान प्राप्त करके अंतिमबरदान मांगते समय जिन 
शब्दों का प्रयोग किया वे उसके उच्च पातित्रत्य का बड़ाप्रमाण है 
न कामये भतृविना कृता खुखं, न कामये भर्तृविनाकृता [दिवस्‌ । 
न कामये भतृविनाकृता श्रियम्‌ न अतृहीना व्यवसामि जीवितुम॥ 


( महा[० वनपते ) 


“पतिसे प्रथक्‌ होकर में सुखकी इच्छा नहीं करती, स्वगे 
९, इ्च # ८ ञे नजी 9१ 
की इच्छा नहीं करती, नसंपातिकी, आर नजीवनकी ”। 


१५९ 


औ, के आन 


२३१७ नीतिविवेचन 


दमयंतीकी मगर जब खाने गया, तब जितनी चिंता अ 


कर लें बच 


लिये न थी, जितना शोक अपने लिये न था, उतनी चिंता ओ 
उतना शोक नर राजाके लिय हुआ । 

सा अस्यथमाना आहेण शोकेन परिप्डुता। 

नात्माने शोचति तथा यथा शोचति नेषधम्‌ || 

कैसा सुंदर विचार ! केसा छुंदर सतीत्व ! कैसा आये 
सदीत्व ! सचमुच यह चरित्र एक बहुत उत्तम अनुकरणीय आदशे 
प्रदर्शित करता है । हमें अमिमानका कारण तो यह है कि यह 
आदर बहुतसी हिन्दूखियोंके दैनिक जीवनमें थोडे बहुत अंशर्मे 


्दैै 


सदा फलीमूत होताही रहा हैं । 

सुमना ओर शांडिलीकी कथाका नोतिबोध भी भारतमें 
खीक्ठत सतीस्वके सुंदर गोरवको मछी मांति प्रकट करता है| 
दांडिली नाम की कोई खत्री किसी प्रकारके ब्र॒त वा तपश्चयों किये 
विना स्वर्ग में गईं | सुमना नामकी देववाढाने आश्रयें-चकित 


किक श्प /& ग्र («पु (६ ५ किक अर हा छः 
हा बचत किया क कानस छुकमा के पारणामम तुम 


स्वग छोकमें आसकी ” ? गांडिलीने उत्तर दिया कि “४ हे देवी [| 
मैंने धार्मिक ब्रत या तपश्चयों करके स्वगे प्राप्त नहीं किया है, 


केवर स्वामीसेवा के बलूपरही में स्व छोक में आसकी हूं। 
स्लरी मन वचन ओर कर्म से स्वामी की सेवा करती है, वह 
सी प्रकार के त्रत या तप किये बिना ही ख्वगे में जा 


ती हे 


का रैँ 
विन 


/ 


2५ ४ 
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हि. 


ऋवि मुक्ताननद सर्तीर्गीता के एक पद्मम कहते हैं किः-- 


(७७. ७ 


सती निःशंक थईनेरे, के पतित्रत दृढ पाछे, 

जग केरी जुठीरे, के अन्य तृष्णा टाछे; 

रहे पति संगे राचीरें, के अन्य खुखने त्यागी; 

जेने पति सेवामां रे, के हढ रूगनी छागी 

सतीनार नव मुकेरे, के सत थकी पग पाछो; 

समजीने सहायोरे, के निज घमे अति साचों; 

गाय हरिणशुण प्रीतरे, के दुष्टनो सेग तने; 

प्रेमे निज पतिने सेवरे, के उरे हरिरूप भजे। 

अर्थ:-सती निःशंक होकर हृढ पतित्रत का पालन करती है, 
संसार की अन्य झूठी तृप्णाओंकों छोड देती है; अन्य सु्खोंका त्याग 
कर पतिकेसंग आनंदम रहती है । जिस सती नारी का चित्र 
इढतासे पतिसेवार्मे लूग गया है वइ सतीखसे अपना पैर दर नहीं 
रखती हैं। निजधर्म को अति सच्चा मानकर उसका सहारा छेती 


है; हरिगुण गाती है और दुष्टके संगका त्याग करती हे । प्रेमते 
निजपति की सेवा करती है और उसको हरिरूप मानकर हृदयमें 


2. 


सक्तिभाव रखती है | इसी प्रकारके आदशे को ध्यानर्मे रखकर 
वि 


/ 


[क शो 


श्श्र्‌ वतिविवचन 


47% 


नारी तेनुं नाम, दुःख छुख घटतां लहीयां; 

नारी तेनु नाम, स्वामीना अवशुण सहोया, 

व॒ठी नारी जे नमी चाछशे, नारी सफव्ठ फक्े फले; 

वे त्यारे जस जीती छे, अंतकाढ वांहे बल्े, 
अः-सदीनारी उसका नाम है जो स्वामीकी सेवा करती हैं, 

दिरसे उसके। देवतुल्थ जानती दे और सुखदुःख और स्वामीके 

अवगुणों को सहन करती है । जो नारी नम्र बताव रकखेगी उप्तक 

शलमस 


जीवन प्रत्येक रीतिसे सफल होगा । इस जबन म यश्ञ मात करगः 
ओर अंतकालूम भी उसका सुख हांगा ॥ 


यहां यह कहना आवश्यक है कि पवित्रता, सर्तीत्व, आर 
सभ्यताके वाद्य आचार बहुधा एक रूप देखे जाते है। अथोत्‌ 
पवित्रता का अथवा पत्नी धर्मका अथ यह किया जाता है कि 
पति के संबंध में कातिपय बाह्य आचारोंका पान किया जाय; 
जैसे वट सावित्री आदि सोमाग्यत्रत करना, पतिके भोजन कर 
हेने के बाद स्वये भोजन करना, उसके बाद सोना, इत्यादि 

धारण बातों में पतिके गौरवका स्वीकार करने में पत्नी धर्म की 
विशुद्धता परिसमाप्त हो जाती है । ऐसे बाह्य आचार तथा दूसरे 
साधारण देशाचार, जैसे कि हदसे ज्यादा विनय के रूढ नियमाका 
पाकन न करना (पदों न रखना कुडुंब के छोगों के अतिरिक्त 
अन्यव्यक्तियोंसे आवश्यक बातचीत भी न करना इत्यादि) पवित्रता 
में दोष माना जाता है । परंतु पश्चिमके और पूर्वके, रीतिरिवाज 


४, 
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और नेतिक विचारोंकी तुलना करनेंसे सहज मातम द्ोोता हैं कि 
यह भूल है। कोई भी सद्गुण उसके बाह्म॒स्वरूपमे जड़तासे स्वीकृत 
किया जाय तो उसका जो महत्त्व पूर्णतत्त्व है उसका विस्मरण होजाता 
है । प्रत्येक सद्ुणके आंतरतत्ततकाही महत्त होता है, नकति उसके 
आद्य स्वरूपका | जिस विशुद्धताक्े लिये सीता, सावित्री, खसुकन्या 
आदि ख््रियां विख्यात होगई हैं, वह हृदयकी अथात्‌ आंतर 
विशुद्धताथी, नक्ि वाद्य अथोत्‌ जड़ विशुद्धता | इसका आशय 
यह नहीं है कि जहां आंतर विशुद्धता हो वहां वाद्य विश्वद्धता 
नहीं होती । महत्त्वकी वात यही हैँ कि केवल बाश्च॒ गुद्धताकी 
८ की धर हक पा पा ध्दै व कप 
ओर बहुत अधिक ध्यान देनेसे चेतिक प्रवृत्ति अनुचित दिश्वाम 
होजाती है और जिसबलूकी इृद्धि होनी चाहिये उसकी वृद्धि नहीं 
होती, नैतिक जीवन संकुचित होनाता है, वह अमुक निषेधात्मक 
नियमोंके पाठन रूप बनजाता है, ओर जीवन बलवान प्रफुद्धित 
७ ५ 
होने से रुकता हे । 

हि भा ७ किध्प 8 ७ ० ०5 के, पु | 

जो धर्म ख्रोंका पुरुषके साथके संबंधर्म है, वही धर्म पुरुषका 
स्लीके साथके संबंधमंभी है । पवित्रताकी रक्षा करने के छिये 
पुरुषमी नेतिक दृष्टिसे उतनाही उत्तरदायी है । पत्नी के प्रति 
उसकाभी प्रेम शुद्ध, सात्विक ओर अदृषित होना चाहिये | जब 
खियोंके विषयमें हम सीताके आदशपर भार रखते हैं, तब 
पुरुषेंकि विषयमेंभी हमें भूलना उचित नहीं, कि उनकोभी राम 
जैसे पत्नी परायण विशुद्ध पति होना चाहिये । 


० 2 की 
२१४ ना|तावदचन 


पबित्रताके संबंधर्मं विवेचन करते समय राजपूत खियोदि 
पवित्रताऊ़े लिये जो अमरत्व इतिहासमं प्राप्त किया हैं उसकाभी 
विस्मरण नहीं होना चाहिये । यहां एकही दृष्टांत पर्यात्त होगा । 
वह अछाउद्दीनका रानी पञ्मेनीके विषयमें है । अछाउद्दीन खिल- 
जीने पद्मिनीके सोंदर्यकी ख्याति सुनकर उसको प्राप्त करने के 
अधम उद्देश्यसे चित्तोडपर हमछा किया। जब प्मनीकों मालूम 
हुआ, कि राजपूत ह्वार गये, तब वह शुरवीर शुद्ध खी अपने 
साथकी अनेक विशुद्ध ख्रियोंकोी संग छेकर जलती हुईं चितामे 
कद पी, और इस प्रकार अपने सतीत्वका संरक्षण किया । 
पवित्रताकी रक्षाके लिये सेंकडों राजपूत स्लियॉने इस प्रकार 
प्राणापण किया हैं। सच कहंतों राजपूत गोरवका इतिहास 
राजपूत पुरुषोंके गोरवका इतिहास नहीं हैं जितना की वह राजपूत 
खियोंकी पवित्रताके गोरव का इतिहास हैँ | सचमुच, यदि 
भारतकी अधोगति होनी रुक गई हे तो वह खियोंके सद्गु्णोंके 
कारण हैं; क्योंकि भारतीय खियोसे अधिक मान योग्य, अधिक 
विशुद्ध मनवाली, अधिक उदात्त चारितवाली ख््रियां संसारके 
सबसे अधिक सभ्य दशोमेंभी मिलनी कठिन हैं। हिन्दुलोगः 
पुरातन कालसे मानते आयेहें कि:-- 


४ सतीओना आधारथी, महीपर वरसे मेघ; 
सूर, चेद्र, श्रीपति तपे, देवत सतीनोंदेह; 


प्रामाणिकता २१७५ 


पाकेधान सर्तीसते, अर्णव रहें मरजाद 

सतो आधार मेदिनी, जश्ीद करेछे वाद ? ” 

अथ;-सतियों के आधारसे महीपर मेघ वरसते हैं; सूथ चेद्र 
और ओऔपति प्रकाशित होते हैं; सचमुच सती का देह दैवत रूप 
हैं। सतीके सतसे घान्य उत्पन्न होता हैं और समुद्र मर्यादार्म रहता 
है। सतीके आधारसे प्रथिवी स्थिर रहती है । इस वातमें विवाद 
केसे होसकता है ! 

प्रामाणिकता--जीवनके प्रथम जाश्रम अर्थात्‌ विद्याम्यास 
का समय पूरा होनेपर जब गृहस्थ जीवन के कतेव्य मनुष्य के 
सिरपर जाते हैं, तब व्यवहार में कई उपयोगी सद्गुणों की उस 
को विशेष आवश्यकता होती हैँ । पिछले ग्रकरणमें उच्चमकी प्रशंसा 
करके हमने बतलाया है कि विद्यार्थी जीवनमें अर्थात्‌ गृहस्थधर्म में 
प्रवेश करने से पहले कुछवर्षों में उद्यम की आदत डालने का सच्चा 
समय है। यद्यपि उद्यम के वीज उस समय में बोयेजाने चाश्यि 
तथापि उसको सच्च उपयोग और आवश्यकता व्यावहारिक जाविन 
के प्रथमपद अर्थात गृहस्थ धर्मेमे प्रवेश करनेके प्रारंभिक समय में 
होते हैं। इसस्थानपर उद्यम के साथ ग्रामाणिकता की ओर हम 
ध्यानदिरायेंगे । सचदेखाजायतो व्यवहारमें ऐसे कई सदूगुण होते 
'है जिनमें उद्यम और प्रामाणिकता बहुधा साथही रहते हैं । अप्रा- 
माणिकताकी ओर झुकाव बहुधा आहलूस्य के कारण होता है । 
कमषरिश्रम से अधिक धनलाम करने की इच्छा जिस स्वभावर्मे 
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प्रबल होती हैं; ओर इस इच्छा के कारण मनुष्यकों अक्सर यह 
खयाल होता है कि अप्रमागिकतासे बड़े परिमाणमें ओर शीघ्रराम 
मिलसकता है; परंतु यइ वड़ी मूछहे । प्रामाणेकता एक मृरूमूत 
सद्गुण है। उसके अभावप्ते अनेक प्रकार के अनर्थों का उद्धव 
होता है। दूसरों के श्रमका छाम झूठी मूठी युक्तियोंद्वारा अपँच 
करके लेलने दूसरों के श्रमके फलकी चोरी करने और जो न्यायसे 
दसरे को मिलना चाहिये उसको खोस लेनेकी अन्याय वृत्तिका 
अवलंबन करके घन आदि इृष्ट वस्त प्राप्तकरलेनेके लिये मनलुब्ध 
होता है | प्रामाणिकतका सत्यसे बहुत गाढ संबंध हैं; अपामाणि- 
कंता असत्यका एक स्वरूप है | 
आये जीवनमें सत्यके लिये बहुत आग्रह किया गया है; 
यहांतक कि हमारे मनतो 
“ सत्ये स्वगे ने सत्ये मोक्ष, सत्य थकी जाए सहु दोष, 
सत्य आधारे रहे आकाश, सत्य तेज पूरण प्रकाश. 
सत्ये साक्षी बोले सहुवेद, साचुं सत्य तेमां नहीं भेद्‌. 
सत्य त्यां ईश्वर केरोवास, सत्ये सूरज रहे आकाश, 
सत्य ते ईश्वर केरो अंश, सत्ये सत्य पूरण प्रशंस. 
सत्य उपरे जेनी होड, ते आंगठ इंश्वर रहे कर जोड़. 
सत्य साथी जेने व्यवहार, ते जाणे इंश्वर अवतार?” 
अवेः-सत्यम स्वगे और सत्यमें मोक्ष है | सत्यसे सब दोष जाते 
हैं । सत्यके आधार पर आकाश रहा है। सत्य पूर्ण प्रकाशमानू 
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तेज है | सब वेद सत्यमे साक्षित्व बतलाते हैं। सत्य तो सत्यही 
है | इसमें कोई शंका नहीं । जहां सत्य है वहां ईश्वरका रास 
' होता है। सत्यसे सूरज आकाश रहता हैं। सत्य इंश्वरका अंश हे। 
सचमुच सत्यकी पूरी प्रशंसा है । जो मनुष्य सत्यके ऊपर स्थित है 
उसके आगे ईश्वरमी कर जोड़ खडा रहता है | व्यवहारम जिसका 
साथी सत्य है, वह मानो ईश्वरका अवतार है | 

इस प्रामाणिक सररताकी अविध राजा हरिश्वेद्रके जीवन 
आप्त होती है | सरछतासे दिये हुए वचनका, अनेक कष्ट सहन 
करने परभी, पालन करना, यह बोध उनके जीवनर्म स्पष्ट रूपसे 
हमें मिलजाता है | इयामर कवि कहते हैं । 

“पाकछे वायक झूर, जेह रणमां बहु झुझे, 

पाठछे वायक सिद्ध, जेहने आगम सूझे- 

पाछे वायक भक्त, करें ईश्वर वश आ पे. 

पाछे दाता वचन, वृष्टि जेने परतापे, ?” 

अथे;-रणम निर्भयतासे घूमने वारा शूर अपन वाक्यका पाछन 

करता है। जो सिद्ध पुरुष वेदकी समझता है और जिस भक्तने 
इश्वरकों वश कर लिया है, वे अपने वाक्यका पालन करते हैं। दाता 
अपने वचनका पालन करता है, जिसके प्रतापसे कि वृष्टि होती है । 

व्यक्ति जीवन ओर सामाजैक जीवनकी उन्नतिके लिये शूर* 
सिद्ध, भक्त, ओर दाता पुरुषोंके गुणोकी बहुत आवश्यकता है, और 
प्रामाणिकताके विना ऐसे आत्माओंका विकास होना असंभव है । 


३ # 
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प्रामाणिकताका उद्यमसे भी हृढ संवंध हैं | जैसे हमने ऊपर 
प्रदर्शित किया हे, अप्रामीणकता आलूस्यक्ना एक स्वरूप है| एवं 
ग्रामाणिव््ता सररूताका स्वरूप है। अप्रामाणिकता सरब्ताका 
अभाव प्रदर्शित करती है । अप्रामाणिक मनुष्य कुटिक और जटिल 
मार्ससे चलना पसंद करता हैं। 

प्रामाणिकता केवल हमारे प्रामाणिक होकर वेठे रहनेमे 
समाप्त नहीं होती । दूसरोंकी अप्रामाणिकता की ओर चर्मपोशी 
करनाभी एक प्रकारकी अप्रामाणिकता है | प्रामाणिकताके पाछन 
करनेमें मनुष्य अक्सर मुसीबत में आपडइताहै, और उससे उसको 
नुकसान होनेकामी संभव होता है; परंतु इस वातका ख्यालतक 
नहीं करना चाहिये | सीधीयापरोक्ष रीतिसे अप्रामाणिकताकों 
उत्तेजित करना था उसको चलने देना एक ग्रकांरकी नेतिक 
भीरुता है; इससे मनुष्यकों नेतिक शिथिलता और निर्भरता प्राप्त 
होती है । इस लिये परोक्षरीतिसे उत्पन्न होनेवाली अप्रामाणि- 
कताकाभी दबा देना चाहिये | 

प्रामाणिकताका विचार करते समय छाभालाभका छेश 
मात्रभी ख़यारू करनेकी जरूरत नहीं है । 

४ सत्यवादी संकटकों सहे, रहे धीर गंभीर नीरनिधि जैसा ”? 

प्रामाणिकतासे लाभ नहों, तोभी उससे आत्माकी उन्नति 
गौरब, ओर विश्ुद्धता होते हैं इस लिये वह संदेव स्तुत्य है | 
परंतु हम यह बतरा सकते हैं, कि व्यवहारमें, प्रामाणिकतासे: 
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अंतमें छामही है। जब प्रामाणिक व्यापारी पर सब लोग श्रद्धा 
रखते हैं, तब अप्रामाणिक्र व्यापारी कुछ छोगोंक्रों ठगकर प्रारम्भमे 
बहुत छाभ ले सकता हैं, परंतु उसकी बदनामी सर्वत्र फेल जाती 
है, और व्यवहारमं छोंग उप्तके समागमर्म आनेसे रुकते हैं। 
अंतम तो अप्रामाणिक व्यापार नुकसाच पहुंचाने वालाही होता 
है । अक्सर देखा जाता हैं कि किसी मिलके या किसी संम्थाकरे 
या किसी कारखानेके कामकी प्रशंसा होने छगी कि उस बातका 
अनुचित राम छेकर सस्ता या हरूका मारू बनाके पहलेके अपने 
अच्छे मालके साथ उसकोमी ग्राहकोंकों देकर असीम छाभ 
उठनिका प्रयत्न किया जाता है | इसका परिणाम क्या होता ६ £ 
कुछ समयके लिये छाम अवश्य होता है; परंतु झूठ ठगबाजी 
और दंभ बहुत समय तक नहीं ठहर सकते । वह वात प्रकाशित 
होनेपर उस मिल, संस्था, या कारखानेसे छोर्गोका विश्वास उठ 
जाता है; इतनाही नहीं परंतु इसके अतिरिक्त उत्त शहरकी उस 
देशकी उस समाजकी उन वस्तुओम छोगोंकी श्रद्धा नहीं रहती 
है। अंतर्म अप्रामाणिकताकी हानि बहुतबढे और विस्तीण वतुु 
में फैल जाती है । इस तरह हम देखते हैं कि अप्रामाणिकताका 
प्रयोग करनेवाले अपनाही नहीं परंतु अपने समाजकामी बड़ा 
भारी नुकसान करते हैं । अग्रामाणिकता अपने आत्माका वचन 
होनेके अतिरिक्त एक प्रकारका गंभीर समाजद्रोहमी है । 
न्थाथ--कोाईभी समाज न्याय के विना स्थिर नहीं रह. 
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“सकता । न्याय विशेष रूपसे समाज जीवन और राजकीय जीवनमें 
व्यक्तियोंके संबंधोंका सद्गुण है| न्याय का अथे समता | सर्व 
मनुष्योंकी समान परिस्थिति और समान योग्यताकी दर्शामे अय- 
झ्कर वस्तुओंका समान बटवारा करना, इसका नाम न्याय है। 
'यक्षपात अथवा हमारे साथ संबंध रखने वालोकी ओर विशेष 
अनुचित ध्यान देनेका नाम अन्याय हैं। न्यायके विषयमें 
एक कठिन प्रश्न यह है, कि अमुक संयोगेंमें न्‍्यायी वर्चतन किसे 
कहा जाय । इस संबंध में समाज और इतिहास क्रमशः नियत की 
हुईं पद्धतिका अनुकरण करना , यह सरल मार्ग है।। ज्यों ज्यों 
समाजकी नेतिक दृष्टिम सुधार होता जाता हैं । त्यों त्यों अमुक 
संयोगोम न्‍्यायी वर्तन क्या इस विषय के हमारे विचार बदलते 
रहते हैं | नीति प्रगति शीरू है| समाजकी प्रगतिके साथ नेंतिक 
"वैचारोंकी प्रगति होती है । जिस न्यायसे एक असमभ्य समाज 
संतुष्ट होगा उससे ग्रगतिमान सभ्य समाजकों संतोष न होगा । 
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मुख्यतः यह प्रगति अधिक विशेषताएं देखनेकी ओर ओर अधिक 
गहरा नेतिक विवेचन करने की ओर होती है। ऐसी म्रगतिका 
हम एक दृष्टांत देते हैं | मकट रूपसे चोरी करना प्रारंभिक सम- 
-यसे एक प्रकार का अन्यायमाना गया है; परंतु काछकी गतिके 


साथ हमारे नेतिक विचारकी प्रगति हुईं है और हमारी दृष्टि 
गहरी डालने के लिये हम प्रवृत्त होते हैं। ओरोंके काम या 


अमसे बहुत कम दाम खर्च करके महान छाम उठानेकी वृत्ति भी 


न्याय ह२९ 
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एक प्रकारकी चोरी अर्थात्‌ अन्याय है, यह बात प्रीड़ विचारसे 
हमें सूचित होती हैं| जो मिरका मालिक मजदूरों और अ्रमजी- 
वियोंको उचित वेतन न दे कर केवकू उनकी परबश्ञ स्थिति- 
का छाम छेता है, और कमसे कम दाम देकर और अधिक 
से अधिक परिश्रम कराकर अपने धनकी वृद्धि करता है वहभी 
अन्याय करता है; वह दीन श्रमजीविगोंके उचित श्रम फलमें से 
गुप्त रीतिस चोरी करता है। यह विचार प्रगति शीरू समाज के 
अनुरूप हैं। असम्य समाज में गुरामी भी कुदरती और न्याय 
युक्त संस्था मानी जाती थी; परंतु सभ्य अंतःकरण उसको अन्याय 
मानता हैं| इसी तरह असभ्य समाजों में घनवान्‌ मनुष्य कमसे 
कम श्रम फल देकर अधिक छाभम उठावे, तो उसकी ओर एसे 


समाज कडी नजरसे नहीं देखते; वे उसके वत्तेन को न्याय युक्त 
मानते हैं; क्योकि उनमें केवल इस बातका विचार होता हैं कि 


श्रमजीवी अपनी खुशी से कम श्रम फल स्वीकार करता है । परंतु 
यहां यह भूल होती है कि उसकी इस खुशी और इसस्वीकृतिका 
उद्भव केवक संयोगों के दबावसे होता है । वर्तमान समयतक 
व्याजका दर प्रति सैंकड़ा कितने रूप तक उचित है इस विषय 
में कोई सर्व मान्य सामाजिक व्यवस्था देखने में नहीं आती । 
परत हर्मे आश्या है कि समय की गतिसे हृद से ज्यादा व्याज 
लेने वाले मनुष्योंकी तरफ समाजकी बहुत कड़ी दृष्टि होगी $ 
उनकों भी समाज लटरोंकी तरह अन्याय करनेवालकी पंक्तिमे 


रक्‍्खेगा । 
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विशेष करके हमारे आधीन या हमसे नीचे की पंक्ति क॑ 
मनुष्यों के प्रति अन्याय करने के लिये हम आकर्षित होते हैं । 
बहुधा आधीन लोग ऐसे अन्याय का विरोध नहीं करसकते हैं, क्यों 
कि इसका परिणाम इनके हितके लिये अनिष्ट होता हैं । उनहोगों 
को न्याय तबहीं मिल्सकता है, जब उनके ऊपर के अधिकारी न्याय 
करना चाहें, इसलिये उचित है कि न्याय वृत्तिका विकास किया- 
जाय | ऐसी न्यायवात्ति आत्मसंयम और उत्तम नेतिक प्रयत्न के 
विना अलभ्य है। अतः इसदिशाम हरएक मनुष्य को प्रयास करना 
चाहिये । 

न्याय अन्याय के अच्छे दृष्टांत भारतके पुराण ओर इतिहासों 
में अनेक मिलते हैं | महाभारतका युद्धही न्याय अन्याय का युद्ध 
था । कोरवोंके अपरिमित बलका छेदन करने में पांडव अंत समय 
हुए, उसका कारण पांडवों के पक्षका न्यायही था। पांडवों को 
राज्य में से उनका मांग न देते हुए नीच युक्तियों से उनको राज्य 
से निकाल देने में कोरवोंने पूरा अन्याय किया। धृतराष्टू को विदुर 
जी इस बांतका अनेकवार स्मरण कराते रहे ओर उसको अंधराजा 
समझताभीथा । परंतु विदुरजञको एकह्की उत्तर दियाकरताथा कि 
£ मैं क्‍या करूं मेरा लड़का दुर्योधन बहुत दुराग्रही है और में 
निराधार हूं । विदुरजी जैसे ठोक ठोककर नीतिका उपदेश देनेवाले 
कम होते हैं, तोभी उनके कहने का कुछ असर नहीं हुआ, यह 
बात क्‍या सूचित करती है! केवल यही कि अन्यायसे वाह्यवरतन में 


न्याय र्र्ड 


मखताका आविप्क्ार होता हैँ, इतनाहीं नहीं, परंतु मनुष्य को 
सदुसद का विवेक करनेवाली बुद्धि भी कुंठित होजाती हैं | यदि 
महाभारत किसी एक बातका प्रकट रूपसे हमें वारंवार स्मरण 
कराता हो तो वह यही है, कि अन्यायसे आत्माकी अघोगति 
मानसिक शक्तियां क्षीण विवेक बुद्धि अष्ट होजाती है, और इसके 
विरुद्ध न्यायसे चारिव्य विशुद्ध और मनुप्य को सर्वत्र विजय 
प्राप्त होता है । 

रामायणमें हमारे हुदयपर महान्‌ प्रभाव आलने वाला प्रसंग 
भरती के संबेधर्म ह; ओर वह सबका सुविदित हैं । जब राम- 
चन्द्रजी बनवासके लिये भेजे गथ, तब उनके पीछे राज्यका अधि- 
कार भरतजी का समझ कर उनको राज्य गद्दी देनेका प्रस्ताव हुआ 
परंतु इस तरह अन्यायसे मिलनेवाली राज्य गद्दीका भरतजीने 
स्वीकार नहीं क्िया। वे रामचन्द्रजीकों वापसवुरूने गये; और जब 
उस काममें वें सफरू न हुए, तब सखद हृदयसे अयोध्याकों 
छोंट कर उन्होंने अपनी इच्छाके विरूद्ध शिरपर जा पडनेवाले 
कर्तव्यकी तरह राज्य घुराका वहन किया, आर श्रीरामचन्द्रजीकी 
पाहुका स्थापन करके उनके नामसे राज्यकाय चलाया । भरतजों 
का यह वर्तन केसा उदात्त दृष्टांत हैं ! 

शंकराचाये ओर मंडन मिश्रके ब॑ [दू हुआ ओर उस 
समय मध्यस्थका स्थान मंडन मिश्रक्री ख्रों भारतीकी दिया गया । 


रू 


यह स्थान उसने अपने सक्लुणसे सुशोमित किया, यह बात उसके 
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दिये हुए निणयसे सिद्ध होती है | मंडन मिश्रके विरूद्ध निर्णय 
देनेमे उसकी न्याय बृतचि की विशुद्धता संपूर्ण रीतिसे प्रकट होती 
है । यदि उसकी न्याय वृत्ति विश्वतनीय न होती, तो शंकराचार्य 
उसकी मध्यस्थताका स्वीकारही क्‍यों करते ? न्‍्यायकाध्वंस होसके 
एसे प्रत्यक्ष संयोगोम किसी अन्य ख्रीका ऐसा दृष्टांत किसी अन्य 
देशके इतिहासमें मिल सकता है क्या ? निश्चितरूपसे हम कहेंगे 
कि यह इृष्टांत हिन्दुओंकों योग्य अभिशशन देनेवाला है। भर्तहरि 
न्यायकी जिस अपवाद रहिततापर भार देंते हैं, उसका हमें 
भारतीका यह वतन उचित रूपसे स्मरण कराता है। भर्तदरि तो 
यह कहते हैं कि न्यायके मार्गमे चछते समय मनुष्यकों छाम 
अछाभ वा स्तुति अस्तुति का विचार नहीं करना चाहिये, परंतु 
भारतीके दृष्टांतसे तो हमें यह भी ज्ञात होता है. कि न्यायके 
असंगोमे न्‍्यायी मनुष्य प्रेम जसी पवित्र भावना का विचारभी 
तुच्छ समझता है । भतृद्वरि इस तरह न्‍्यायका वर्णन करते हैंः- 

निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा. स्तुबन्तु 

लक्ष्मी: समाविशतु गच्छतु वा यथेष्टस्‌ | 
अधद्ैव वा मरणमस्तु युगान्तरे वा 
न्याय्यात्‌ पथः प्रविचरूंति पद न धीरा+ ॥ 

सांसारिक व्यवहारके प्रवीण लोग स्बुति करें वा निंदा करें, 

धन मिले या चलछा जावे, जोहों सोहों, मरण आजही हो अथवा 


एक युगके पीछे, इन बातोंका कुछ भी विचार न करते हुए धौर 


या 
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पुरुष न्याय के मांगे में से एक पद भी हटते नहीं । अर्थात्‌ न्याय 
के सद्ुण में अपवाद के लिये स्थानदी नहीं है । 


पघैय--व्यावहारिक जीवनमें मनुप्यकों घेये रखना आवश्यक 
होता है क्‍योंकि किसी काममे झ्ीघ्रता करने से ठीक फछ नहीं 
मिलता है। हमारी आश्ाओं, हमारी महस्वाकांक्षाओं, दमारे 
आदर्शौकों फलीभूत करनेके लिये प्रयस्त करने की आवश्यकता है । 
कदाचित्‌ इस प्रयत्वम विध्नमी जावें तो उनस ढर पछि न इंद्ते 
हुए, प्रारंभ किये हुये कामको पकड़े रहना मनुप्यको सौखना चाहिये। 


इसके लिये बैये आवश्यक है | बैये एक प्रकारका आत्मसंयम है । 
जैसे निष्कुलानंद कहते हैं:--- 
“धीरज सम नहीं घनरे, संतों, धीरज सम नहीं धन 
आअतुरू दुःख पड़े ज्यारे आवी, ते तो न सह्देवाय तन 
तेमां कायर थईने को दौन न वदे दीन बचनरे- संतो 
धीरज धारी रहे नर नारी, पात्रे ते सुख सदन 
कष्ट कापवानों ए छे कुठार, वाढे विपत्तिनां चनरे.. संतों ” 


अथः- “हे संतो, धीरज सम कोई घन नहीं हैं। जब तनसे सहन 
न होसके ऐसा अतुरू दुःख आ पढे, तव कायर होकर कमी दीन 
वचन न बोछे | जो नर नारी घीरज घर रहते हैं वे सुखसदन के 
पात्र होते हैं | कष्ट काटने की वह कुरुदाडी है, उससे विपत्ति के 
कन-कट जाते हैं। 
१७८ 
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किसी काम या पेशे में कामयाब होनेके लिये तो घैये बहुत 
ही जरूरी है। परतु कौटुम्बिक जीवन में, पाति पत्नीके संबंध में; 
और माता पिता और बालकी के संबेधमं भी उसका काम पढ़े ऐसे 
संयोग बार॑वार उत्पन्न होते हैं | गुरू और शिष्य के संबंध 
अथवा अधिकारी और उसके आधीन कर्मचारियोंके संबंधमंभी 
वह सद्गुण आवश्यक है । चैर्यक अभावसे शिष्य अथवा आधीन 
कर्मचारियोंसे बेगार काटने जैसा काम लिया जा सकता है, परंतु 
कर्मचारियों, शिष्यों, वा बालकोंका काम आलुस्‍््यमय वा अनीति- 
मान हो तो भी उसको चैयेसे सहन करनाभी ठीक नहीं है । 

पैर्यंक सद्भुणके विना शक्तिमान्‌ छोगभी व्यावहारिक 
जीवनमें सफल नहीं हो सकते । वकील बेरिस्टरका पेशा शुरू 
करने के पछि कई युवा मनुष्योंकी बहुधा शीप्र सफलूता नहीं मिल 
सकती है । इससे हताश द्वोकर वे एक पेशेसे दूसरे में और 
दूसरे से तीसरेंमें, इस प्रकार चलूचित्त हो जाते हैं । वे इस बात 
को भूल जाते हैं, कि किसी पेशेके अग्रस्थानको सुशोभित करने 
वाले छोगभी वैयके विना उस स्थानको नहीं पहुंच सकेथे । प्रत्येक 
काये सिद्धिके लिये समय चाहिये समयका काम समयसे ही हो 
सकठा है| कई छोगोंको ऐसी जादत होती है कि वे बीमारीमें 
दो तीन दिनमें बेंच या डाक्टर बदलरूते रहते हैं । परंतु इससे 
रोगीकी दशा विगडती रहती है | दवाका असर होने के छिये भी थेये 
रखना चाहिये। नीचे दिये हुए दोहे इसी आशयका बोध देंते हैं- 
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थीरे सबकुछ रावतां, घीरे सबकुछ होय । 

मालीसींचे सोगणां, ऋतुविन फडु नहि होय | 

जैसीपरे घुसही रहे, कह्ि रद्दीम यह देह । 

धरतीहीपर परत सब, शीत घाम अरु मेह् ॥ 

जैसे हमने ऊपर प्रदर्शित किया है, जद्वांतक बन सके मनु- 
य्यकों घेये रखना चाहिये | परंतु यह बात नहीं मूलना चाहिये, 
कि घेये कीमी सीमा होती है । मनुष्यों अपने देश, समाज 
और नगरके हितका सदव विचार करना चाहिये, और यदि 
कोई बात उसके विरुद्ध हा, ता ऐसे प्रसंगमं उस बातके संबंधर्म 
शैये रखना ठीक नहीं हे । आरोग्यके नियरमोंका पालन करना 
प्रत्यक्ष नागरिक का कतंव्य है। यदि कोई मनुष्य उसका उलंघन 
करे, तो उसपर उचित टीका करने तककी असहिष्णुता इष्ठ है। 
जो प्रकटरूपसे अनुचित बात है उसको निभा छेना युक्त नहीं | 
उसके विरुद्ध निडरतासे अपना अभिग्नाय प्रदर्शित करना हमारा 
कतेव्य है। बहुतसे सामाजिक जनथ्थ जितने अंश्र्मे दुजन 
छोगेके दुष्ट कत्योति उत्तन्न नहीं होते, उतने अशर्म उनके संबं- 
धर्म सज्जन पृरुषोकी जनुचित उदासीन बृत्तिसे उच्नन्न ढ्वोते हैं । 
बहुधा सहिष्णुता अथवा क्षमाकी ग्रशेंसा होती है, परंतु अनीतिके 
प्रसंगोर्म क्षमा अनुचित है। एसी क्षमाका बीज जालरुत्य जोर 
नैतिक भीरुता होता है । सामाजिक ओर प्रजाकीय अय किस 
बातमें हैं; यह निश्चित करनेके विषयर्मे अपना मत स्पष्ट रूपसे 


आह ही 
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प्रदर्शित करनेका कर्तव्य पत्येक मनुष्यके झिरपर है ही, इस 
बातका ज्ञान जब तक समाजके प्रत्येक व्यक्तिकों नहीं तबतक 
संसारके प्रचलित अनथोका प्रचार होताही रहेगा । 
दान--प्रद्धत्तिमय जीवनके समय, दान वृत्तिके सछुणका 
अमल करने की संमवितता का अनुभव कुछ न कुछ अंशर्मे 
प्रत्येक ख्री पुरुषको होंगा । दान में दयाल्ृता और परोपकार का 
भी कुछ अंशर्मे समावेश होता है | अक्सर दान का जर्थ मिक्षा 
देना किया जाता है। रूगभग सब धर्मों में सिक्षा देने और सदा- 
व्रत स्थापित करने की शिक्षा दी जाती है। उुसलमान और हिन्दू 
धर्म में यह बात बहुत आवश्यक मानी गई है। कुछ भी किसी 
को देना इसका नाम दान | बलवान, जवान, व वुद्धिशारी 
छोग निर्बक, जज्ञान, रोगगस्त या वृद्ध छोगों को सहायता करें, 
इस प्रकार के दान के लिये भी उन धर्मों में विधान हैं। यद्यपि 
भक्षा के रूपमें दान देना साधारण रीतिसे सरल माल्म होता है, 
रूकिन वह इतना सरल नहीं हैं, क्योंकि जिस मनुष्य को विशेष 
रूपसे आवश्यकता हो उसी को भिक्षा देने में यह सद्गुण रहा 
हुआ है | जो अपने द्वी दोष के कारण बुरी दरशाम आपडे हाँ, 
उनको दान देना ठीक नहीं । भिक्षा या दान देने के विषय 
दान के पात्र कोन हैं यह निश्चय करना बहुत कठिन हैं। अपात्र 
दान करने से देशम भिक्षुकों की सेना बढ़दी है, यह सना छांगा 
के ऊपर माररूप हो जाती है, और उनके नेतिक जीवन के हि 


दान 


लॉ 
ल्‍्दा 


हे 
३ का ओर कि कक. [५ छा 
हानिकर होती है | इस अनर्थ से दूर रहने का एकह्ी माग हं, 


कि दान विवेकसे किया जाय । भारत को दान के विषय में कुछ 
सिखाने की जरूरत नहीं है । 
“मआगण आवे मागवा, करवों पड़े नकार, 
एथी तो मृत्यु भले, पुण्यपुरुषन सार. 
निर्मुख जो जाचक वढ्े, कुबचन सुणीए कण 
एथी लक्ष करोडवर मोड रुड् मण,? . ( झ्यामल ) 
अथः-“ भिक्षुक मांगनेके लिये आवे और इनकार करना पड़े 
इससे तो पुण्य पुरुषके लिये मृत्युद्दी अच्छा हँ। यदि याचक 
निर्मुख चछा जाय और कानोंसे उसके कठु वचन सुन्नन पडें, उससे 
तो मरण राख करोड़ वार बहुत जच्छा । 
यहमाव प्रत्येक हिन्दूके हृदय मराहुआ हे; ओर दानविरोधी 
क्ृपणोंके लिये ऐसे वचन कहे जाते हैं किः- 
« दाट सूम॑नुं घन, दाट निदांतानुं मुख 
दाट कृपणनु काज, दाटखी पाखी जे सुख । ” 
“सूमके घनको, निदोता के मुखको, कृपण के कार्यको और 
खी पक्षके सुखकों गाड दे ।” 
दान करनेसे पुण्यकी प्राप्ति होती है, यह घार्मिक भावना 
प्रत्येक हिन्दूके मनमें ऐसी रूढ़ होरही है कि इस संबंधर्मे नेतिक 
इश्सि कुछ भी कहना हो, तो वह दानकी आवश्यकता के विषयर्मे 
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नहीं, परंतु दानके पात्र के संबंध और दानके पाश्माणके संबंधर्म 


है । परंतु उससे पहले हम थोडासा देखें कि किन वस्तुओंका 
दान उत्तम गिनना चाहिये £ इस प्लंबंधर्मं हिन्दुओंकी धार्मक भावना 
क्या है ? महामारतके दानपवम अन्नदान, जलूदान भूमिदान, 
दान, और विद्यादान इनको विषेश महत्त्व दिया हे । विद्यादान 
के लिये नीचे दिया हुआ छाक केसा स्पष्ट है। 
यो बूयाब्वापि शिष्याय धम्यों बआाह्मी सरस्वतीम्‌। 
पृथिवीगोप्रदानाभ्यां तुल्यं स फलमश्लुते ॥ 
अ्थ$-“ जो गुरु शिष्यको झुद्ध और उत्तम विद्या सिखावाहै, 
उसको प्रृथ्वी और गाय देने बराबर पुण्य होता है। ? 
इस प्रकार ऊपर निर्दिष्ट कियेहुए सब दानोंकी स्तुतिकी गई 
है। तब विना पात्रके दानदना ठीक नहीं है, इसबातकों केकर 
हम कह सकते हैं कि जो सचमुच दरिद्र हो, और साथ इसके 
योग्यमी हो उसीको दानदेना नीतियुक्त है। 
कृष्णाराम अपने शिक्षा वचन में कहते हैं कि।--- 
४ खाय तो खाजे खबरावी सत्पात्राने पिंड पोषी रखे पुष्ट थातो ”? 


अथे;-“ यदि खाना हो; सत्पात्र को खिलाकर खा; अपने 
ही पिंडका पोषण करके पृष्ट मत हो। 
अपान्नकों दान देना आर पात्रकां दान न देना समान रीति- 


निंयहै । प्रजागरपवे में कहगया है किः--- 


प्रसन्नता रह 


न्यायागतस्य द्वव्यस्य बोद्धव्यों द्वावतिक्रमों । 

अपात्रे प्रतिपत्तिश्व पात्रे चाप्रतिपादनम्‌ ॥ 

इस प्रकार दानके दोनों अतिक्रम निंध हे । 

दानके परिमाण के संबंधर्म कहना चाहिये कि यद्यपि दान 
स्तुत्य गुण है. तथापि दानका परिमाण इस सीमा तक नहीं जाना 
चाहिये कि जिससे अपने को या अपने पर आधार रखनेवाले लोगों 
को अन्याय हो | भारतमें दान के संबेध भ पुराने खयाछ के छोगों 
के मन में विचित्र प्रकार के विचार होते हैँ। वे तीथ यात्रा या 
ऐसे ही कोई अन्य धार्मिक प्रसंग पर॒जअपनी आर्थिक स्थितिसे 
अधिक धन खर्च करडालते हैं । इससे स्वयं अपने को तथा 
जिनको दान दिया जाता है उनक्नों भी वे हानि पहुंचाते हैं । 


कप ५ 


और अपने को अन्याय करते एवं दान लेने बालाको निरुचमी 


जीवनकी ओर प्रोत्साहित करते हैं | 





पाँचवां प्रकरण 
ल्न्थ््ज्स 
प्रसन्नता, सहिष्णुता, आत्म समपंण 
विरक्तता, ओर क्षमा 


प्रसन्नता--यह बात सुविदित है कि पश्चिममें प्रभु प्रार्थ 
नाके समय छोंग अपने को दुःखी और पापी बताते हैं। यद्यपि 
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साथारण रीतिसे यह माना जाता है, कि पापका फछ दुःख होता 
है, अर्थात्‌ पापमें दुःखित्व रहा है, तथापि उसके साथ इस बात 
का भी स्मरण रहना चाहिये, कि दुःखितकों उत्पन्न करना य 
उसको जारी रखनाही एक प्रकारका पाप है । यदि कोई सद्गुण 
ऐसा हो किजो अन्य फछकी अपेक्षा के विना अपने जापदी 
अच्छा हो, और जीवन को जीने योग्य बनाता हो, तो वह प्रसन्न- 
ताका सह्गुण है निर्विवाद रीतिसे हम कह सकते हैं कि उदासीनता 
का विरोध करना और प्रसन्न स्वभाव को साधनाभी एक कर्चेव्य हे | 
प्रसन्न स्वभाव साधनकी सच्ची आवश्यकता यह है, कि उससे 
हमारा वर्तन उन्नत होता है। जिस प्रकार प्रसन्न स्वभावसे हमें 
हमारा वर्तेन उन्नत करना चाहिये उसी प्रकार हमारे कृत्योंसे उस 
स्वभाव का आविभांव करना चाहिये। 
प्रसन्ञ स्वभाव को साधने का मोका आराम के समय में 
मिलता है | उस समय खेल आदि विनोद के साधनों से उसकी 
साधना हो सकती है । ऐसे विनोदके साधनोंसे जिस उलासका 
विकास होता है वद्द उल्लास जीवनकी अन्य बातों में भी बनारहता 
है । इसके परिणामर्मे अधिक श्रम देनेवाले गंभीर काये भी अधिक 
सरकता और अधिक सुख के साथ हो सकते हैं | इस लिये अगर 
हम प्रसन्न स्वभाव साधने की आवश्यकता समझले, तो हम यदह्भी 
समझ सकेंगे कि खेल विनोद आदि मोगना और दूसरेको भोगने देना 
कि यहमी सद्गुण है । खेल विनोद आदि भोंगनेका एक ओर 
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इष्टिसे भी विचार कर सकते हैं | ऐसे विनोदका हमारे सामाजिक 
-संबंधोंके ऊपरमी असर होता है। जिन लोगोंके साथ हम खेलते हैं, 
उत्साहसे हमोर साथ कामऋरनकों तत्पर रहते हैं | एवं एसे 
ल अदिरम सत्री और पुरुष दोनों जातियों का समागम हों सकता 
| विशेषतया पश्चिम में और इससे एक दूसरों के स्वभावका 
मली भांति ज्ञान हो जाता है, एक दूसरों के गुणों को भी अच्छी 
तरह जान छेते हैं, ओर वहुतसी बातों में एक दूसरों से निर्दोष 
रीतिसे समानता के साथ स्पवों हो सकती है | इसी प्रकार समा- 
जके भिन्न भिन्न वर्ग ओर ज्ञातिआंम रहे हुए स्थूछ भेदाका छेदन 
करने में भी इन खेल आदिसे सहायता मिलती है | इस स्थान 
पर यह भी कह सकते हैं कि संगीत और वाद्य का भी असन्न 
स्वभाव साधने के कार्य पर बहुत प्रभाव पड़ता हैं। 

यहतो हम मान सकते हैं क्लि वाल्यावस्था और युवावस्थामें 
जीवन के उत्साह का विकास होनेके कारण मनुष्य इन अवस्थाओं 
में स्वाभाविक रीतिसे न्यूनाधिक अंश्म प्रसन्न रहता है। ग्रोढ 
अवस्थामें सिरपर अधिक उत्तर दायित्व आनेसे मनुष्य के स्वभाव 
में कुछ अंतर होने रूगता ढे, और प्रसन्नता के कर्तेब्य का पालन 
करना अधिक कठिन होताहै;: परंतु इस विषय में सबसे अधिक 
कठिनाई तो वद्धावस्थ/में होती हैं, ओर उस अवस्था में उदासीनता 
दर करने के लिये बहुत परिश्रम करना पडता है। वृद्ध मनुष्यों 


के जीवन के विषय में बहुध। ऐसाविचार रहता है कि “माया ! 
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माया ! सब मायामय है, जीवन मोहमय है। संसार के सुख 
संपत्ति आदि सब क्षणिक हैं; उनमें आसक्ति रखना एक प्रकार के 
झूठे मोहमें फंसजाने के बराबर है ” | यह वृत्ति ऐसी प्रबछू होती ' 
है, कि संसार की सब बातों में से मन उठजाता है और मनुष्य 
निराशासे निस्तेज होने छगता दे । इसलिये केवरू अपने लिये ही 
नहीं, किंतु अपने संबंधिभोके लिये, अपने मित्रों के लिये, समाज 
के लिये ओर आसपास के सब मनुष्यों के हितके लिये प्रसन्न स्वभाव 
साधना आवश्यकहै, ओर विश्वेष करके वृद्धावस्थामें जवाकि स्वाभा- 
विक रीतिसे उसका प्रायः अभाव होता है । 

हिन्दु जीवन में साधारणतया गांभीय का वर विशेष देखा 
जाता है; प्ररुज्ञ स्वभाव को कभी बालिशता कहकर उसकी हँसी 
होती है । प्रौढ अवस्थामें क्रिकिट, टेनिस, या ऐसा कोई और खेल 
खेलना भारतके कई विभागों में कड़कपन गिना जाता है | बड़ी 
अवस्था में ऐसे खेल पुरुष खेले तो वह हास्य का पात्र होता हैं; 
परंतु कभी कोईखी खेलने का साहसकरे तो यहद्दी माना जाता है 
कि उसमें ख्रीत्व की ही कमी है । रूढ होगये हुए इस छोकमत 
का यह कारण है, कि हम आनंद भोंगना जानते नहीं हैं । आनंद 
से आयुध्य की वृद्धि होतीहै, जीवन उन्नत दोताहै और काम करने 
की झ्ाक्ति बढती हे । इन बातों का विस्मरण होजाता है, इतनाहीं 
नहीं, परंतु इस बातका भी विस्मरण होजाता है, कि जानंद इश्वर 
का अंश है! हमदी ईश्वरको सचिदानंद स्वरूप मानते हैं तथाएि 
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इम जानंदकी ओर कड़ी दृष्टिसे देखते हैं, यह एक तार्किक विसे- 
गतता द्वोती हैं । पश्चिम के छोगोंके समागमसे इन रूढ भावनाओं 
में फेरफार होने छूगा है, तथापि इस संबंधर्मे तवभी पश्चिम से 
बहुत कुछ सीखना बाकी हैं । 

सहिष्णुता-जिसन सहिष्णुताके गुणका विकास कियाहों 
उसको असन्नता साधना छुगम होता है; क्योंकि जो मनुष्य 
प्रसन्न रहता है, वह क्रोध या क्षोमक्रे प्रसंगों में शांति रख सकता 
है | उसका मानसिक क्षोम झीघ्र ज्ञांत हो बाता हे। दुसरेकी 
मानसिक वृत्ति या मत विहुकुर बुरे मांगे पर न हो, ऐसे प्रध्षगर्म 
उसकी संभवित॒ता अथवा उसके अच्छेपनका स्वीकार करनेसे 
न रुक जाने का नाम सहिष्णुता हें । सहिष्णुता प्रदर्शित करने 
का प्रसंग विशेष करके धार्मक आचार विचार ओर श्रद्धांके 
संबंधर्म उपस्थित होता है, जोर सहिष्णुता और असहिण्णुताके 
मुख्य उदाहरण धममके संबंधर्म मिलते हैं | जो मनुष्य सहिष्णु 
होता हैं वह अधिक अंशर्म नम्र होता है; उसकी दृष्टि विशाल 
ओर विवक-बुद्धि शांत होती है| आधुनिक समयम राजकीय 
बातो सहिष्णुताका पाछ़न करना अधिक कठिन हो गया है। 
धर्मके संबंधर्म जीवनके तात्तिक सत्यका प्रश्न होता है; राजकीय 
बातोंमं समाजके और स्वयं अपने तात्कालिक सुखका प्रश्न अधिक 
महत्व रखता हैं| असाहिष्णुतासे टीका किये जानेका कारण यह 


३ अं 


होता है कि जो टीका के पात्र होते हैं, उन्होंने जिन संयोगोर्मे. 
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या जिस हेतुसे काये किया हो, उनका पता छगानेका पूरा प्रयत्न 
नहीं किया जाता है। असहिष्णुताका निरोध करनेंमे जितने 
अंश ज्ञान समर्थ होता है उतने अंशमे और कीई बात समथे 
नहीं हो सकती है । सब युगर्मे अज्ञानी मनुष्य बहुतही अस- 
हिप्णु होते हैं | प्रायः मनुष्य वृद्धावस्था्में कम सहिष्णु होते 
हैं, उसका कारण यह है, कि जिस आधारपर युवाओंके 
विचारों की रचना होती है उसका ज्ञान उनको अलुभ्य 
होता है। युवाओंकी दृष्टि से उनकी दृष्टि विरकुछ भिन्न एवं रूढ 
या स्थायी हो गईं होतीं है। इसलियि उनकी परिस्थितिमें वे अपने 
विचारों को नहीं घटा सकते । युवा छोग जिस प्रगतिकी सिद्धिकी 
इच्छा करते हैं, उसको वृद्धछेग अपनी असहिष्णुतासे रोकते हैं 
इसी लिये वृद्ध छोगोंको विशेषतया सहिष्णुता रखनी चाहिये। 
उनकी पदवीं के साथ अमुक प्रकार कीं सत्ता का सब्मेलन रहता 
है, और उस सत्ताके बलपर वे नये आचार विचार के आविभोव 
को रोक सकते हैं । इस बात में कोई शक नहीं, कि जों बात 
बिरकुक ठीक नहों या जो करना अनुचित हो या जो ल्याज्य हो, 
उसके विरुद्ध असहिष्णुता प्रगट करना भी आवश्यक है | सहि- 
प्णुता विशाठ और बड़े मनका चिह है और इसी में उसकी 
'खाप्त खुबी है । 

धार्मिक सद्दिष्णुता भारत में परा पूर्वले चढछी जाती है । 
'इसका प्रमाण यह है कि प्राचीन समयमें जब दूसरे देशों में स्वतंत्र 
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मनन बहुत कम होने दियाजाता था, तब भारत में हमारे ऋषि 
मुनि स्वतंत्र चिंतन करतेथे, ओर एक दूसरे के मर्ततों को सहन 
करते थे । एक प्रकार से प्रत्यक ऋषि दृष्टा होतेथे । अत्येक्ष अपनी 

ऐ से विश्वक गहन प्रश्नाक्रा चितन करतेथ, और उद्चीका परि- 
णाम हेमोरे उपनिषद और प्राचीन दश्शेन हैं| घन में सम्पूर्ण श्रद्धा 
होने परभी इतने सारे स्वतंत्र तत्त्व दशेनों का विकास हो सका; 
यह बातहीं बुद्धिकी स्वतंत्रता और सहिष्णुता का प्रमाण है, ऐसा 
हम कह सकते है| यूरोप के बहुत स दशा मे धांभक मतसद क्‌ 
कारण स्वतंत्र घम विचारका आर परपमांनुयायियां का खून बहने 
के अनेक दृष्टांत हैं । इसके अतिरिक्त नियमित रीतिसे होदे वाले 
धार्मिक युद्धमी इतिहास में विख्यात हुये हैं | भारत का इतिहास 
परिश्रम और सूक्ष्मतासे देखनेपरद्दी उसमें से ऐसी दुराग्रही अस- 
हिष्णुता इस हृद तक गईं हुईं शायद ही मिलेगी । अपने घंम के 
लिये हिन्दुओंको मान और अभिमान होने परभी धर्म मवर्तेव का 
काम हिन्दभने कभी हाथम नहीं लिया, जौर घम प्रवतेक 
संस्थाएं भी स्थापित नहीं कीं; इससे भी प्रदर्शित होम है कि 
धम को वे स्वतेत्र चितन का विषय मानते थे; इस किये जिस 
प्रकार धार्मिक विच्यर करने के लिये वे अपने को स्वतंत्र मानते 
थे, उसी प्रकार ऐसा स्वातंत्य ओरोंको देने के लिये भी सदा 
तत्पर रहते थे। अबमी यह बात हिन्दू धार्मिक जावनर्म दुखी 
जाती है । घमम साहिष्णुत रखनेके विषयभ हमार वेदांती खुघारक 
अखा बहुत कुछ कहते है । 
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“४ खटदशनना जुजवा मता, मांहोमांहे खाधी खता, 
एक थाप्युं बीनो हृणे, अन्यथी निजने अधिको गणे. 
अखा ए अंधारो कुबो, झगडो मागी कोई न मुओ. 
समजी रहें तो सघव्ओों छाम, काया छुशे वाघे ग्राम. 
्थ:-“बड्दशनके जुदे जदे मत हैं और उनका एक दसरेसे 
विरोध हैं। एकका स्थापित किया हुआ दूसरा काटता है और 
अन्यसे अपनेकों बड़ा गिनता है । अखा कहते & कि यह अधेरा 
कुंआ है | झगडा छोडके उसमें कोई मरता नहीं | अच्छी तरह 
समझलें तो सबमें लाम है ।” 
इसी तरह तुच्छमतमभेद से परे रहने वाला धर्मोवेचार नरमभे- 
राम भी निम्न लिखित शठदोमें प्रदर्शित करते हैं; 
«४ नथी मृत्तिकामां प्रभु नथी पित्तवमां पेठो 
कनकनी मत करे, नथी इंश्वर महीं बठों. 
नथी घोरोमां पीर, नथी जैनोने देर, 
असल जुए नहीं कोई, सहु नकलोने हेरे ” 
अथे- मृत्तिकार्म प्रभु नहीं है न उसने पीतढूमें प्रवेश 
किया है| सोनेकी मूर्ति बनाते हैं उसमेंभी आकर नहीं बेठता है। 
कब्रोंमे पीर नहीं हे, न कोई देव जनों के देहरोम हे । कोइ असली 
बात तो दिखती नहीं और सब नकलछोंके पीछे दोडते हैं । 
हिन्द धमे से अलग होजाने वाली भारत के धम्म की अन्य 


न 


शाखाओं में बोद्ध धर्म का स्थान सबसे वड़ा है। सहिष्णुता 





|] हैँ 
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उदात्त उदाहरण बोद्ध धर्म के प्रवतन के इतिहासमें मिलते हैं । 
योद्ध धमे केवल सामान्य छोगोनेही स्वीकृत नहीं कियाथा, परंतु 
महाराजा अशोक ने उसको राज्यसे स्वीकृति ओर पृष्टि दीथी । 
एसा होनेपरभी अशोकने अपने मान्य घममे का प्रचार असाहिष्णु- 
कार्यों से नहीं किया । अशोक की उदारता ओर दान के पात्र 
बोद्ध घमे के अनुयायी जितनी संख्या में थे उतनी संख्यामें अन्य 
धर्मावलंबी भी थे। धरम प्रवर्तन के संबंधर्में भी बौद्धस्तृपोपर जो 
शासन निर्दिष्ट किये गये हैं, उनमें सहिष्णुतापर अवश्य भार दिया 
गया हैं। 


भारत के इतिद्ासमें अकबर बादशाह की सहिष्णुता सुवर्णे 
के अक्षरोंसे अंकित हुईं है । उस सहिष्शुताके परिणाम में ही वह 
अपनी शक्तिसे हिन्दुस्तानमें एक प्रख्यात सल्तनतकी स्थापना कर 
सका । इसके विरुद्ध ओरंगजेब में वही शाक्ति होने परभी, अपनी 
कट्टरता के परिणाममें, उस सह्तनत को उसने छिन्न मितन्न 
कर डाढी | 


जैसे ऊपर कह चुके हैं, आजकल राजकीय बार्तों में सहि- 
प्णुतारखना बहुत आवश्यक हैं। सारी दुनिया में यह समय 
अनेक परिवर्तनोंते ज्वरंत हो रहा है। हिन्दुस्तान में भी नई 
जागृति बहुत वडे परिणाममें देखी जाती है। राजा प्रजा दोनों 
को सहिष्णुतासे लाभ द्वो सकता दे । 
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सात्मसमपण--जिव संयोगों में हमें यह मांद्म हो, 
कि सामाजिक व्यवस्थाम हमारे विचारों से मिन्न विचारोंकी आव- 
श्यकता है और हमारे विचारों का दमन करनेकी तरफ समाज 
की वृत्ति हैं, ऐसे संयोगर्मि सहिप्णताका रखना बहुत कठिन हो 
जाता हैं | ऐसे संयोगोर्मे सहिप्णुता का पाछन किया जाय, तो 
वह आतत्म-समपेण का एक प्रकार है। ऐसे प्रसंगोंमें यह इष्ट 
है कि समष्टि के लिये एक व्यक्ति दूसरों के मत का स्वीकार करे | 


आत्मसमर्पणका स्वरूप केसा हो सकता है, इस विषयर्मे 
भिन्न भिन्न विचारकोंने भिन्न मित्र समयपर॒ बहुत कुछ [विवेचन 
किया है; तथापि उसका कुछ निश्चित परिणाम नहीं हुआ है | 
अक्सर कहा जाता है, कि जआात्मसमर्पण एक सिद्धांत नहीं हों 
सकता है; तो भी आत्म समपेण क्‍या, इस विषयर्भे मनुष्यों को 
सामान्य रीतिसे कुछ न कुछ ज्ञान अवश्य होता है, ओर जात्म- 
समर्पण व्यावहारिक प्रसंगों में देखा भी जाता है, इस बातका 
उनको निश्चय होता है | प्रत्येक माताके अपने बच्चों के प्रति 
कर्तव्यों भात्म समपेण इतना नियमित और ग्रकट दिखाई देता 
है, कि उसकी व्यापकता के कारण हमारे मनपर उसका प्रभाव 
बहुत नहीं पड़ता है । प्रत्येक माताका आत्म समर्पण करना ऐसा 
सामान्य समझा जाता है, कि उसका अभाव हमें आश्चर्य चकित 
कर ता है, नकि उसका आस्तरवे | 
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माता के आत्म समपंण संबंधी पुराने गुजराती पाठ्य पुस्तक 
में दिये हुए कविंदलपतराम के भुजँगी वृत्त पढने योग्य है:--- 
& हतो हुं छुके पारण पुत्र नानो, 
रु छेक तो राखतुं कीण छानों £ 
मने दुःखी देखी दुःखी कीग थांतुं 
घणा द्वेतवा्गी दयाल्वीज मा तु ” 


हि;5 2 


अथः--जब में छोटा बच्चा था और झूछने में सोकर खूब 
रोता, उस समय मुझे कौन शांत करता था £ मुझे दुःखी देख कोन 
इःखी होता था £ हें प्रेमचाढी जौर दयाढ्ल माता यह तू ही 
होती थी । 

बालकों का दुःख असह्य हुआ तबही सुद्यामाकी स्रीने सुदा- 
परको श्री कृष्ण के पास जाने के किये आग्रह किया। श्रेगार, 
हस्य और करुण रसमें अद्भुत सफलता से विचरती हुई प्रेमानंद 
ही वाणी उस प्रसंग का निम्नगीतिसे वर्णन करती है 


मिक्षानुं काम कामिनी करें, कोना वख घुए ने पाणी भरे. 
हक ४ पे कप | ५ + 

जेम तेम करी छावे अन्न, निज कुट्ठंच पोषे श्री जन 

घणा दिन दुःख घरनुं सब्युं, पछे पूरमां अन्न जडतु रघ्युं. 
बाठकने थया बे उपवास, त्यारे ख्री आवी सुदामा पास. 
८ हु विनवु बे जोडी हाथ, अब कहे सांभव्लीए नाथ 


बाकक भूख्यां करें रूबूच, नग्ममा नथी मत्यतुं अन्न 
१६. 


७ हा 
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भूख्यां बाछुक जुए मानुं मुख, ख्री कहें स्वामीने दुःख 
जम जठविण वाडी झाडवां, तेम अन्नविण बातठ्॒क बाहुआं 
वाय ठाढ बाहकडां रुए, भस्म मांहे पेसीनें सुए. 

हुं ते धारिज केई पेरे धरूं, बाव्ठकनुं दुःख देखीने मरूं ?” 


अर्थ।-खत्री मिक्षाका काम करती, करिसीके वख घोती और किसीका 
थानी भरती । किसी न किसी सूरतंस अन्न छाकर आपने कुट्ुंबका 
वह स््री पोषण करती । बहुत दिन तक घरका दुःख सहन किया 
ओऔर जब नगरसे अन्न मिलना बंद हो गया ओर बालकोंकों दो 
उपवासभी होगये, तब्र वह सुदामके पास गई, और कहने रूगी 
& मैं अबला हाथ जोड कर बिनती करती हूं, हे नाथ ! सुनिये। 
बालक मूखके मारे रुदन करते हैं ओर नगरसे अन्न नहीं मिलता। 
भूखे बालू माके मुखकी ओर ताक कर देखते हैं यह दुःखमँ आपसे 
कहती हूं जेसे बिना जलके बागके दरख्त सूख जाते है, वैसे विना 
अन्नके मेरे प्यारे बच्चे सूख रहे हैं। ठंड लगनेसे वे रोते हैं और 
राखमें जाकर सोते हैं ।में किस तरह धारज रख सकती हूं! 
बालकांका दुःख देख कर मृतप्राय हो जाती हूं । 
आत्मसमर्पणकी माताकी भावना के लिये उसके भावपर 
आधारभूत है नकि किसी विशेष हेतुपर, यह बात हमें माननी 
पढ़ेगी । तथापि उस भावना का पूरा ख़याल केवल इस प्रेरणा के 
आधारपर नहीं दिया जासकता। इस के विरुद्ध हमें यह कहना 
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चाहिये, कि माता की आत्मसमर्पण की वृत्ति में, प्रत्येक कुटुंच में 
स्रीस्वभावकी सुंदर और गहरी नेतिक भावनाएं कई वर्षों से एक- 
त्रित हुई दिखाई देती है । 

प्रत्येक युग्में आत्म समर्पणके दृष्टांतों को मनुष्य मात्रने 
अशंसा के योग्य माना है। एसे दृष्टांत जीवन के प्रत्येक कारये 
क्षेत्रम प्रायः मिलते हैं। जिन दृष्टातों का हमारे मनपर बहुत 
अधिक प्रभाव पडता है, उनमें आत्मसमपंण के साथ हिम्मत भी 
अग्रममाग में देखी जाती हे परंतु हम नि+शंक रूपसे कइ सकते हैं क्लि 
जिस आत्म समर्पण को हम उत्तम प्रकार का मान सकते हैं 
'बह ऐसा होता हे कि जिसमें दूसरें के हित के कारण श्ांतता 
और नियमित रीतिसे हमने हमारे सुखादिका त्याग किया हों । 
आत्मसमर्पणके प्रभावशाली दृष्टांतों में आत्मसमपंण के साथारण कार्मोकि 
इष्टांत मिलते हँ। इनमें मनुप्य अमुक कामके योग्य उच्च नेतिक 
प्रयत्न करता है, और इसी तरह नेतिक आइशेको अमुक प्रसंगेमें 
फर्लमूत करता है। आात्मसमपैणकरे अन्य दृष्टांत ऐसे होते हैं कि 
उनमे मनुष्य अमुक प्रसंग परही नहीं, परतु सारे जीवनर्भ समान 
रीतिसे आत्मसमर्पण करता रहता है। यह दूसरे प्रकारका 
आत्मसमपण अधिक कठिन है क्योंयि प्रथम प्रक्ारका आत्मसम- 
पैण क्षमिक, सामरिक, अथवा प्रासंगिक होता है, परंतु दूसरे 
अकार का आत्मंसमपैणनित्य और नियमितःहोता है । आत्मसमपैण 
ऋरनेवाले मनुष्यकों जो संतोष मिलता है, वह आत्मसमर्पण में 
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रहनेवाढी उत्तमता के अनुमव का आंतर संतोष है । यह बाततोंः 
सब जानते है, कि आत्मसमपृण करनेवाले मनुष्यकी अपेक्षा अन्य 
मनुष्य उस जात्मसमपेण के परिणाम में होनेवाले सुखों को अधिऋ 
भोग सकते हैं । 


[संगिक आत्म समरपण के दो उदाहरण हम इस स्थानपर 
देंगे | प्रथम उदाहरण प्रथ्वीराजके संचंधर्म हें। चंद बारहठ वर्णन 
करते हैं; कि जब प्रथ्वीराज सम्बत्‌ १२०० के वर्ष घोर संग्राम 
में मूछत होकर पड़ेथे, उस समय कुछ गिद्ध पक्षी उनकी आखें 
नाचखाने के लिये इकट्ठे हुए | यह देखकर बीर शिरोमणि संयम 
राव व्याकुछ हुए | वेभी घायरकू होकर जमीनपर पड़ेथे, इस 
लिये उनसे ओर ते। कुछ न होसका, परंतु अपने शरीरका मांत 
काट काट कर प्रथ्वीराजकी आखोपर फेंकते रहे । जब तक ॥के 
पृथ्वीराज मछमेंसे जागृत न हुए गिद्ध उस मांसको खाते रहे; 
आर प्रथ्वीराजकी आखे बच गईं | केसा उत्तम आत्मसमर्पण ! 


दूसरा उदाहरण मुगरू बादशाह बाबरक्ा है। यह उदाहरण 

मान्य रीतिध्त सुबिदित हैं । जब उनका पुत्र हुमायूं मरण 

शैय्या पर पड़ था, तब बाबरने उसके पढूंगके इदगिद प्रदक्षिणा 

करके प्रभुको प्राथनाकी कि उप्तका रोग मुझे देकर मेरे पृत्रको: 
2 # 0 


चेंगा कीजिये | इसका परिणाम यह हुआ कि हुंमायू को आराम 
हो गया और बाबर मरण वश हुआ | यद्यपि सामान्य जन 
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समूह की कहपनापर इस घटनाकी आकस्मिकता प्रवकछ प्रभाव 
डालती है, तथापि वस्तुतः उसका गौरव उस अकस्मात्‌ के 
कारण नहीं, परंतु उप्तमकी नेतिक भावना के कारण हैं; उसमेंके 
आत्मसमर्पणकी परिस्तीमा के कारण है| वह आत्मसमर्पण केवल 
काल्पनिक नहीं किंतु व्यावहारिक और वास्तावेक था | 


नित्य ओर नियमित आत्म-समर्षण केभी दो उद्तात्त उदा- 
हरण हम देंगे | पहला उदाहरण महाभारतके एक आकषकपात्र 
भीष्मपितामह का है । केवल विताके सुखके हेतु ओर भविष्यमें 
कुड्म्ब क्लेश का कदापि संभवतक न रहे, ऐसी उदार वृत्तिप्ते ही 
ब्रह्मचय्य कीं विख्यात भीष्म-प्रतिज्ञा लीगई । इस प्रतिज्ञा की 
घटना प्रत्येक हिन्दु को सुविदित होनी चाहिये | परंतु प्रतिज्ञा का 
लियाजाना इस उदाहरण में आकर्षक बातनहीं है परंतु उस प्रतिज्ञा 
का जीवन के अवसान तक परिपूर्ण शझुद्धतासे नियमित रूपसे 
पालन होना आकर्षक है। यहकहने में हमें किसी प्रक्ारका सेकोंच 
नहीं होता, कि भीष्म पितामढ़ का साराजीवन एक प्रकार के आत्म 
समर्पण का मूतिमान्‌ स्वरूप था। 

दसरा उदाहरण हमें माहृत्मा गौतम बुद्ध के जविन में 


हलक. 


मिलता है | हम सब जावते हैँ कि राज्य वेभव जार कोड़ामिक 
जीवनके सुर्खेका त्याग करके बुद्धने अपने आत्माकी उन्नति और 


पीछे स्माजकी उन्नति सिद्धकी । 
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विरक्तता अथवा वेराग्य बृत्तिः--आत्म समपणमे 
बहधा किसी प्रकारका बाह्यफलू अथवा प्रत्यक्ष छाम असभव ही हैं । 
जो छाभ है वह केवर आत्म संतोष है बहुधा आत्मसमपंण करने 


वाल मनुष्यकां अमुक प्रकारका चिष्फलता अथवा हावका सामदा 
चर, 2 का. 
करना पडता हँ | इस |नंष्फलताक भावका अनुभव सामान्यतया 


टृद्धावस्थामें अधिक संभवित हैं। मनुप्य जो कुछ जीवनर्मे 
पिद्धरर सकाहों, वह उसको युवावप्त्थामें निर्मित की हुईं 
आश्ञाओंकी अपेक्षा हृद्धावस्था आने पर बहुत कम मादम होता है; 
इस लिये उस समय वेराग्य वृत्ति धारण करना भधिक. भावश्यक 
है । विरक्ततासे एक प्रकारका बैये आजाता है । विरक्ततासे मानसिक: 
शांति हो जाती हैं | जो मनुष्य यह मानसके कि मैंने जितनाहो 
सका प्रामाणिकतासे किया हैँ, ओर इसके साथही यह भी मानलछे,. 
कि अंतर्मे शीघ्र या विल्म्बसे, सत्य ओर अय काही जय होगा, 
उस मनुष्यके लिये वेराग्य वृत्ति अधिक सुरूभ है । प्रत्येक देशके 
उत्तम साधु और बीर मनुष्योने दुःख ओर मृत्युको भी वेराग्यकी 
इष्टिसे देखाहे, ओर इस दृष्टिमंही इनका बल प्रकद होता है |. 
से साधारणको वृद्धावस्थाम इस वृत्तिकी अधिक जावश्यकता होती 
हैं | उस समय वह उसको पूर्ण रूपसे प्रापहों इस छिये उससे 
पहलेके समयमें ही उसका अभ्यास प्रारंभकरना चाहिये। यत्नः 
करने परभी यदि अ्रेयस्कर वस्तु कद्मचित्‌ अढूभ्य अतीत हो तो 


उस समय सच्चेनीतिमान्‌ मनुष्य सांसारिक घटनाओक्ी ओर. 
विरक्तता धारण करेगा। 
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वैराग्य वृत्तिके बल और गौरव का इस देशमें इतना अधिक 
स्वीकार हुआ हैँ कि सच कहेंतो हिन्दू समाज आवश्यकतासे 
अधिक निद्वत्ति-परायण बन गया है । वैराग्य-बृत्ति के मदत्त्का 
स्वीकार करके हम उस विषय कुछ उदाहरण और बचरनोंका 
उल्लेख करें। हिन्दुओं के ऋषि मुनिओने जीवनके चार आश्रम 
स्थापित किये हैं; उसमें से दो बानप्रस्थ और संन्यास विरक्तताक़ी 
नींवपर नियमित हुए हैं | इस पुस्तकके पिछछे भाग में ययाति 
राजाका सुंदर आरूयान दिया गया है; उसका सारभी वही है 
कि विषयोकी ओर वेराग्य वृत्ति रखने से ही स्थायी संतोष मिल 
सकता है । भर्तृहरे के “ वेराग्य शतक ” में के निम्न लिखित 
छोकों से विरक्तता की सुंद्ता और नीतिमत्ता का ज्ञान हर्मे 
होता है । 

आशा नाम नदी मनोरथजछ। तृष्णातरज्ञकुरा 

रागग्राहवती वितर्क विहगा वैयेद्रमध्वंसिनी । 
मोहावर्त सदुस्तराति गहना प्रोतुंगचिन्तातटी 
तस्या; पादगता विश्वद्धमनसोा नन्दन्ति योगीश्वरा। || 

आशारूपी एक नदी है; उसमें मनोरथ रूपी जल है; तृप्णा 
की लहरों से वह चलायमान होता है, उ0में राग, अथोत्‌, सांघा- 
रिक विषयों में जासक्तिरूपी मगर हैं, तक वितकेरूपी पक्षी उसके 
किनारे पर हैं, वह बैयेरूपी वृक्षका विध्व॑ंस करती हैं; मोहरूपी 
आवतोौके कारण बह बहुत दुस्तर है; वह बहुत गहरी है; चिंता- 
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रूपी उसके ऊंचे तट हैं, विशुद्ध मनवाले योगियों में श्रष्ठ पुरुष 
इस नदी को पार करके आनन्दका अनुमव करते हैं। अर्थात्‌, 
आशा के प्रति उदासीन वृत्ति रखनेसे ही परम संतोष सुरूम है । 
अहों वा हारे वा बलवति रिपो गा सुहृदिवा 
मणो वा छोष्ठेवा कुसुमशयने हृषदि वा । 
तृणे वा स्रेणे वा मम समहशों यान्ति जिवसाः 
क्वाचेत्पुण्यारण्ये शिव शिव शिवेति प्रढयतः ॥ 
अथोत्‌, सप हो वा फूछकी मारा हो, बलवानू रिपुद्दो या 
मित्र हो, मणिहो वा मिद्दी का ढेर हो, फूलकी शब्या वा पत्थर 
हो, घास हो, वा स्त्री मंडल हों, उन सर्वे के विषय में मेरी समान 
उद्दासीन वृत्ति हो जावे और मेरे दिन “ शिव शिव ” का जप 
करते हुए किसी पत्रित्र अरण्य भें व्यतीत हों । 
भोगा न भुक्ता वयमेव आुक्ता 
स्तपों न तप्तं वयमेव तप्ताः। 
.. काछो न यातो वयमेव याता 
स्तृष्णा न जीणों वयमेव जौर्णाः ॥ 
भोगों को हमने नहीं मोगा है किंतु भोगोंने हमें भोगा है 
हमने तप नहीं किया है, किंतु हमही ( वासनाओंसे ) संत््त हुए 
हैं; समय नहीं गया है किन्तु हम ही (हमारा आयुष्य) ही गया 
है तृष्णा जीणे नही हुई हैं किन्तु हमही जीणे हुए हैं। जीवनमें 
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जिसने वैराग्य दृत्तिका अभ्यास न किया हो, उसको इस प्रकारकी 
न्ड ३ ह. आई #* ०. 320. हि पे 

चिंता दुख देती हैँ । इस छिये मनुष्यकों चाहिये कि विषयों से 
डद्ध न होकर जावनके प्रत्येक समयर्मे वैराग्य वृत्तिका पोषण करे । 


आयु; कल्लोछलोढू कृतिपय दिवस्थायैनी योवनश्री- 
रर्था: संकल्पकल्पा धनसमयतडिम्विश्नम। भोगपूरा: । 

कण्ठाक्षेपोपगूढं तदपि च न चिरं यत्पियामिः प्रणी्त 
ब्रह्मण्यासक्तचित्ता भव्त भवभयाम्वोधियारं तरातुस ॥ 


जथ:-आयुष तरंगकी तरह अस्थायी है; योवन की शोभा केवल 
ऊुछ ही दिन ठहरती है; घन संकल्प की तरह चल है; भोग मे- 
के समय होने वाढी विजली के समान हैं; प्रिया के आशषमी 
७५ ३ जे + जे ३ ३ 
वेसे अनित्य हैं; अत; संसार रूपी भव सागर को तैरने के लिये 
तुम ब्रह्मम चित्त छगाओं, अथोत्‌ मनुष्य ब्रह्मा में चित्त लगाने 
से परम आनंद प्राप्तकर सकता हैं । 


कवि अखाने वैराग्य के स्व॒रूपका बहुत सुंदर वर्णन किया है 
उन्हीं के शब्दों से इस विषय को हम समाप्त करते हैं:--- 


४ जो उपने तो भछों वेराग्य, बीजां कृत्यनो न छत्ें पाग 
हेलामां हरि पामे वेद, जो उपजे साचो निर्वेद्‌. 

वेसग्य विना ते उपजे खेद, मारुं तारुं भेदाभेद , 

सूरज त्यम साचो वैराग्य, पडतां न जुए जाग कुजाग- 
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सहुने तेज करे ते सही, पडछायो पोतामां नहीं, 

ज्यां उबजे साचो निर्वेद नोहे अखा ते भेदाभेद्‌, 

अथ-यदि सच्चा वराग्य उत्पन्न हुआ हो तो दसर कृत्योकीः 
आवश्यकता नहीं रहदी हैं । यदि सच्चा निर्वेद उत्पन्न हो जाय तो सहज 
हरि मिर सकते हैं । बिना वेराग्यके मेरे तेरे का भेदाभेद और खेद 
होते है। सच्चा वेराग्य सूरजके समान हैं; वह यह नहीं देखता कि. 
मेरा प्रकाश कहां पड़ रहा है; सब को तेज देता है और अपने 
में छाया नहीं पडने देता जह्दां सच्चा निर्वेद होता है वहां भेदमिद्‌ 
नहीं हो सकते हैं। 

क्षमाः--विरक्तातसे जो शांति प्राप्त हो सकती है, उसको 
दो बातें विशेष प्रकार से रोकने वाली होती हैं | किसीका हमने 
बुरा कियाहोः उसका हम सांत्वन न करें, अथवा हमारा बुरा करने 
वालेकी हम क्षमा न करें, इनदेा बातोंसे हमारे मनकी श्ञांति में 
क्षोभ होता है। उच्चतम नेतिक जीवनमें “ अन्तःकरणके दंश ” 
का विशेष अनुभव होता हैं। इस दंशके क्लेशका जैसा अनुभव संत 
छोगेंका होता है, वेसा अन्य प्राकृत मनुष्यों को नहीं हे।ता । ऐसे 
कैश के प्रसेग कम करने ओर आनन्दमय वैराग्य वत्ति का विकास 
करने के लिये क्षमाका सदगुण मनुष्य जीवन भें आवश्यक है । 
मनुष्य का क्षमा करनी चाहिये ओर उसको क्षमा मिलनी चाहिये। 
किसीने हमारा बुरा किया हो, तो भी उसके प्रति बहुत उदार 
विचार, उदार कृत्य, उदार भाव प्रदर्शित करनेका निश्चय करना: 
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यही क्षमा हैं। जिसका हमने बुराकिया हो वह जब हमारे प्रति. 
क्रोधके सब विचारका त्याग करे, तब हमें क्षमा मिलती है । 
इसी लिये कवि श्यामलने “ चन्द्रथी निर्मेल क्षमा” कहीं है । 
इस सद्युणके विषयमें कभी कभी भूल द्वोती हैं, क्‍योंकि 
उसका यह अथे लिया जाता है, कि कोई मनुप्य जब हमारा 
बुरा करे उसी समय उसको क्षमा कर देनी चाहिये, और जब 
हम किसीका बुरा करें, उसी समय उसको क्षमा मिल जानी चाहिये। 
परंतु वास्तवमें क्षमा प्राप्तिके लिये प्रथम सच्चा और सतत नंतिक 
प्रायश्वित्त होना चाहिये। जिस मनुप्यने बुगा काम किया हो, 
डसको पहले ज्ञान होना चाढिये कि उसने यह बुराकाम किया और 
उसके लिये उसकों शोक होना चाहिये | तत्पश्चात्‌ जिसकी हानि 
हुईं हो उसके क्रोध की शांतिके लिये और क्रोधके स्थानपर मित्र- 
भावका उद्धव होनेके लिये कुछ समय व्यतीत होना चाहिये | 
नैतिक आदशकी सफलताकी जाशाका उत्तमबीज क्षमाकी वास्तविक 
सत्यतामें है क्योंकि पहले होजाने वाली बुरी घटनाकी अनर्थंता 
क्षमा के वलूसे नष्ट होती है, ओर आगे होने वाढी अच्छी घटनाका 
प्ारंभ होता है। क्षमाके बलस हमारे शत्रु बहुधा हमारे मित्र बन 
जाते हैं | इस विषयमें निष्कुलानंद के वचन ध्यानमें लेने योग्य हैं:- 
“क्षमावंत संत अत्यंत झुख भोगवे, पार्मे दुःख क्षमानी खोटवाढा; 
सोनुंरुषु जेम सहे घण घावने, जोइए काचने वत्ठी रखवाव्थ.”” 
अथ:-क्षमांवंत संत अत्यंत सुख भोगते हैं; क्षमा रहित छोग दुःख. 
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भागी होते हैं | सोना और चांदी हथोडेके आघातोंकों म्हन करते 
है, किंतु काचकों संभालकर रखना पड़ता है। 
बतके प्रसंगपर युधिष्ठि; एवं उनकी आश्ञसे उनके 
भाइयेद्वारा प्रदर्शित किया गया क्षमाक।ा दृष्ांत सुविदित है । यदि उस 
प्रसंग पर पांडव क्षमा नहीं करते, तो द्यतके पश्चात्‌ ही महाभारत 
का युद्ध हो जाता; ओर पांडवॉका क्रोध उस यद्धका कारण हों 
कर वे नीतिके लिये सुविस्यात होने कौ अपेक्षा अनीतिके लिये 
'निंद्य होते | क्षमाका गोरव इस पुस्तकके पिछले भागमें वर्णन 
किया गया गया है | निम्न लिखित छोकभी उसी गौरवको सुव्यक्त 
करता हैः- 
४ नरस्याभरणं रूप रूपस्याभरणं गुणः । 
गुणस्थाभरण ज्ञान ज्ञानस्याभरणं क्षमा | ?? 
अथॉोतू, पुरुषका आभरण उसका रूप है, उसके रूपका 
अलंकार सदगुण है सदगुणकी शोभाज्ञान है, और ज्ञानकी भी 
-विभूति क्षमा है। 


छटा प्रकरण 
ख्ल्टपष्च् 
चारित्रव, और सद॒गुणों का साहच्य 
इस भागके पिछले प्रकरणों में नैतिक जीवन के सद्गु्णों में 


कि 


से कुछेकका वर्णन हमने किया है| प्रत्येक मनुष्य को स्वयं अपने 


ध 
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जीवन में अथवा उसके परिचित मनुष्यों के जीवन में इन सब सद्‌- 
गुणा के उदाहरण मिलगे | स्वयं अपने जीवन में उनको विकसित 
करने ओर अन्य व्यक्तिओं के जीवनमं भी उनको उत्तन्न करनेके 
लिये भी वे उदाहरण उपयुक्त होंगे ; इन सदगुणोमेसे एक एक 
सदगुण नेतिक जीवनेके एक या दूसरे पहछका संगठन करनेमें 
सहायक होगा | परंतु ये सब सदूगुण न्यूनाथिक अंशर्मे एक दूमरे 
से भिन्न और पृथक हो, इसतरह हमने उम्तका वर्णव क्रिया है । 
नैतिक जीवन की ओर देखने के लिये यह केवरू एक दृष्टि है। 
इस हरएक सदगुणको साथने के लिये हम प्रयत्न कर सकते हैं, 
करते दें और करना चाहिये; और हरएुक दुगुण का त्याग करने 
के लिये भी इस रीतिसे प्रयत्त करना उचित है | इन सब सदू- 
गुणे। के विषय क्‍या क्या आवश्यक बाते हैं, उनका खयाक 
रखकर हमारे और दूसरों के विचारों, शब्दों या क्ृत्योपर हम 
टीका कर सकते हैं, करते हैं, और करना चाहिये | इन सबके 
अतिरिक्त मनुष्य सवोशरमें अच्छा हैँ या बुरा और समग्र रीति 
जीवन की और उसकी केश्वी दृष्टि है, यह निश्चित करने का प्रश्न 
उसके चारिज्यसे संबंध रखता है और बह पहले प्रश्नतते भिन्न है; 
अथोत नेतिक विवेचन मनुष्यके जुदेजुदे कृत्यों के संबंध एवं 
उसके जीवन की समग्र दृष्टिसे, यानी उसके चारिज्य के संब्रेधर्म 
किया जा सकता हैं। यह बात तो प्रकट द्वी है कि कि मनुष्यके 


किक 


कृत्यों और चारिष्यके बीच बहुत गाढ संबेध है | यह बहुत मह- 
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स्वकी बातहै कि मनुष्य का व्यक्तित्व उन्नत होना चाहिये; क्यों 
कि वह सारी दुनिया को जीतकर अपनी करके, परंतु अपने 
आत्माको खो बैठे, अथात्‌ आत्माके गौरव को गंबा दे तो उसका 
जीवन निरथंक गिना जायगा; और उसका ऐसा गिना जाना 
बहुत ठीक ही है । 

चारिज्य को उन्नत करना बच्चोंका खेल नहीं है | जिसप्रकार 
एक एक बिंदुप्ते सरोबर भरता है, उधी प्रह्मार चारिन्यरूपी सुंदर 
सरोवर छोटे छोटे ऋृत्योंके एकीकरणपे जो आदत पड़ती है उनसे 
परिपूर्ण हो सकता है | चारित्यका संगठत एुक दिवस एक भास 
या ऐसे और छोटे समय विभागर्म नहीं हो सकता हे | उप्तके सेग- 
ठनके छिये जो महत्त्वकी बात दे वह अच्छी आदतोंका होना है। 
कभी कभी वह संगठन कमर समय निर्मित होभी सकता है परतु 
ऐेसा होनेसे पहले अमुक दृष्टि बढ और परिपक्त हो जानी चाहिये । 
जिस नेतिक चारित्यके लिये समाजकी स्तुत्य बुद्धि हो और जिससे 
मनुष्यकों अपने गोरवका ज्ञान हो सके उसके लिये सतत प्रयास 
और समयकी आवश्यकता है| उत्तम चारियका संगठन प्रसंगा- 
नुसार प्रथरू प्रथक्‌ सदगु्णोंका विकास करवेसे धैरे धीरे हो सकता 
है, और इसी लिये हमने सदगुणोंका प्रथक्‌ प्रथक्‌ वर्णन किया 
है। जे स्री या पुरुष प्रथक्‌ पथक्‌ सद्‌गुणोंका अपने जीवनमें 
सुव्यक्तरीतिसे अमर करते हैं. उनमेंभी सुंदर नेतिक चारिध्यके 
कइएक प्रकार देखे जाते हैं | उदाहरण एक मनुष्य विशेषरूपसे 
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परोपकारी हो दूसरा खासकर हिम्मतवर हों तीसरा सत्यक्षीरू और 
प्रामाणिक हो और चोथा विषेशतया स्वात्मापंण परायण हों इससे 
मादम हो जायगा कि सुंद्र नेतिक चारिव्यके स्थापनके लिये किसी में 
कोई सदगुण अधिक सुव्यक्त द्वाता है तो किसीमें कोइ दूधरा सदगुग 
अमुक व्यक्तिके विषयर्म कौनसा सदूयुण सुत्यक्त होगा, यह बात 
उप्र व्यक्तिकी विशेषता जाने विना निश्चित नहीं हो सकती है; और 
इस लिये चारित्यक्ली गणना अथवा व्यक्तिओंडे अच्छे या बुरेपन का 
विवेचन करनेके पढ़िंले, हमें यह बात सदैव ध्यानमें रखनी चाहिये। 
जो मनुष्य उत्तम से उत्तम प्रकारका नैतिक जीवन बितानेके छिये 
-सह्देतुक प्रयत्न करताहों उसको चाहिये कि वह उसके जीवनहे मित्र 
भिन्न अंशोकों सुश्ष॑गत बनानेके लिये प्रयत्न करे | उसकी चाहिये कि 
जीवनकी सब बातें ओर जीवनके सब्र सदगुण क्विप्ती एक दुश्सि, 
किसी एक साध्य नियमस निर्णीत करनेझ्ा वह प्रयत्न करें| भिन्न 
मिन्न प्रसंगेमें हमारा केसा बर्ताव हो और हमारे कर्थव्योंको एक 
सूत्रसे केस संगठित किया जावे, इन बातोंका निश्चय करना दो 
ते इस विषय हमारी एक दृष्टि होनी चाहिये। यह अच्छी वात 
है कि साधारण रीतिते, जिसमें एक सदभुण हो उसमें अन्य सद- 
-गुणभी अति हैं और एक कर्तव्य अच्छी तरह करनेसे दूसरे कर्तव्य 
बहुत सुगम हो जाते हैँ । उदाहरणाथे जो मनुष्य सत्यशीक 
होगा, उसमें प्रामाणिकता भी आवेगी, नेतिक मनोबरू भी 
आवेगा अमुक प्रकारका आत्मसयम भी जावेगा, कर्तव्य निष्ठभी 


49% # 
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आवेगी, और इस प्रकार एक सदूगुणसे दुसरे पृष्ठ होगे। जोः 
मनुष्य ईंधरकी ओर के और समाज की ओर के अपने धर्मोकाः 
पालन करता हैं; वह शायदड़ी स्वये अपनी ओर के क्यों के- 
पालन में विजयी न हो । इसी तरह स्वयं अपने चारित्य का 
विकाप्त करने से ओर व्यक्ति धर्मके कृत्य भली प्रकार करने से वह 
समाजकी ओरके अपने कर्तत्थों क्र अच्छी तरह पाछन कर सकता 
है। अतएुव पृथक पृथक कर्तव्यों और पृथक पृथक सदूयुणों 
की आर ध्यान देना जितना आवश्यक है, उतनाही आवश्यक 
नियमित चारिज्य स्वयं अपने में एवं समाजर्म विकासित करना भी है। 

इस प्रकार अमुक आदशें साधने की ओर नेतिक जीवन 
प्रयस्नशीर बनता है | वह आदर ऐशथा होता है कि उसमें सब 
सदूगुण संपूर्ण रूपपे विकसित हुए होते हैं । इसपे व्यक्तियों के 


नैतिक चारिब्य के उत्तम प्रकारों में ऐक्य स्थापित होता हे ओर. 


समाजके मिन्न मिन्न व्यक्तिओंमे उत्तम प्रकारका सामाजिक ऐक्य 

स्थापित होता है । जब ऐसी संपू् रीतिसे एकता साधा जाय तब. 

हम कह सकेकि नेतिक आदझशे पिद्ध हुआ; परंतु हमें कहना 

चाहिये कि अधिकांश यह आदर्श सिद्ध नहीं होता है। जैसे 

हम देखते है |कि समाजमें एक व्याक्तिका हित दूसरे व्यक्तिके हितसे 

स्पष्ट विरोध रखता है, बेसे एकही व्यक्तिके जीवन में भी मिन्नः 
कक 


सदा|ण और मिन्न भिन्न कर्तव्य एक दूसरे के विरोधी होते हैं, इत् 
प्रकार नैतिक एकता का भंग होता है, और नैतिक आदशी की सिद्धि 
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है 


में विक्षेप आजाता हैं| कभी कमी परोपकार सत्यवक्तत्वका विरोधी 
होता है; शासनकी आवश्यकता का दान विरोध करता है, सुखमो- 
गकी बृत्ति उद्योग और आत्म समर्पणका विरोध कर बेठती हैं; और 
अमुक व्यक्तिओंके छोटे मंडल का हित ओर समाजका हित परस्पर 


विरोधी होते हैं। 


नेतिक जीवनकी वर्तमान परिस्थिति्में इन विरोधोंसे पेंदा 
होने बारी मुश्किलातकों हक करनके लिये कोई निश्चित और सर्ब- 
सामान्य नियम नहीं है | जो मनुश्य ऐसी कठिनाइयोंका अपने 
जीवनमें अच्छी तरह निराकरण कर सके उसको नेतिक जीवनमें 
कुशल समझना चाहिये | वह नेतिक द्रष्टा कद्दा जायगा | हम यह 
भी कह सकेंगे कि उसमें गहरी नेतिक प्रेरणा और अंवर्शानकी 
शाक्ते है | ऐसे मनुष्योंकी बडी सैरूया नहीं हो सकती है; और 
उनके व्यक्तिगत नियमसे सामान्य तत्त्व नहीं खोजा जा 
सकता है; परंतु इतना तो हमर कह सकेंगे कि ऐसे कठिनाइयोंके 
प्रसंगो में अधिकांशम जिस ददिशामें बहुत छोगोंका हित हो उत्त 
दिश्वाका स्वीकार करनेसे निराकरण होना चाहिये ! जिस प्रकार 
किसी कुट्ुंबकी अमुक व्यक्तियोक्रे हितकी अपेक्षा सारे कुट्ुुंबका 
हित अधिक उच्चतर मानना चाहिये, उसी प्रकार अमुक मंडरू 
या कुट्ंबकी अपेक्षा अखिल समाजका हित नियमित रूपसे उच्चतर 
मानना चाहिये। समाज ओर व्यक्तिके हितोंके विरोधकी दकश्ा्मे 

१३ 
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इस प्रकार निराकरण हो सकता हैं | परंतु विशेष प्रसंगोभ जन 
किसी व्यक्तिके जावनके भीवरी त्वोंमें विशेध उपस्थित हों, 
अर्थात्‌ जब एक ही मनुष्यका अमुक कर्तव्य उसके दूसरे कर्तेव्य का 
विरोधी होवे, अथवा उसका एक सदूगुण उसके दूसरे सदृगुणका विरोध 
करें तब ऐसे विरोध का निराकरण, यह बात नियामित रूपसे 
देखने पर हो सकता है, कि उसके चारित्य में कोनसा तत्त्व प्रधान 
पद्‌ रखता हैं; अ्थोत्‌ उसका प्रधान सदगुण उसको किस दिशाम 
प्रेरित करता है । ऐसा मनुष्य उसके व्यक्तित्त्वके विशेष महत्वपूर्ण 
तत्त्वकें अनुसार बतीव करेगा और उसका उत्तम नेतिक आदशे 
उसको जिस दिशाम प्रेरित करेगा उस दिशाम वह जायगा | इस 
विषयमें उससे जितना बनसके उतना अच्छा बतोव करेगा । इससे 
क्या बन सक्रेगा इस बातका ठीक निराकरण उसके सिवा और 
कोई नहीं कर सकता है। यदि कोई मनुष्य इस प्रकार उससे 
चनपड़े ऐसा उत्तम बताव करे, तो उससे हम किसी विशेष बातकी 
कैसे आशा रख सकते हैं ? उससे विशेष वह क्या कर सकेगा £ 
वह और केवछ वही उसके लिये उत्तमसे उत्तम और संपूर्णसे 
संपूर्ण कतेव्य है। 


परिशिष्ट 


ना००४४६०७--..-- 
| 5 घर कवि हाए 0 एव वेशजाआाते छत छाए 
2#९&|]ए मराट्या 0ए छए्लओयों दि्जाफा, बावे, औए2ज्टपालिंतल छतपा* 
वैशीलंशालं5 व ९ 98४६ /"ए ६0 क्रत्ताएए पा पवाए कर्ण 
73076 57907क्वा९0प5 काएँ वाह (रा, गा फाउ्टाएटडह. शाप 
ग89807वैशाई 90 ठ)<ट005 भा घलाएए हार्पेह्वएताा, 
तींड मीशतरढड अशीआपक फि9एकएडत जिमटोरणाता 
( 8 8 83 ॥॥ 'पिकाणाओं 80259] ऐजशशालट, !904 ). 
“सामाजिक सुधार वस्तुतः क्या है, इस बातकों इम समझें , 
ओर हमारी भृतकालीन त्रुट्ियोंका स्वीकार कर, हमारी भविष्यत्‌ 
कच प ५. रे ञओ कप लक 0] ञ 
की प्रवृत्ति अधिक्‌ अंतःप्रेरित और प्रज्ञाशीऊल करनके लिये और 
हमारी प्रगति सहेतुक ओर उत्साह पूवेक प्रयत्नके ऊपर अधिक 
आधार भूत करने के लिये हम प्रयत्न करें |” 


श्रीमन्त महाराजा साहेव सयाजराव गायकवाड़ 
आधुनिक हिन्दूजीवन में नेतिक क्षोम कतिपय प्रश्न। 
पूवे और पश्चिमके विचारोंका संघठनः-कोई समय ऐसा था 
जब पूर्व पूर्व था ओर पश्चिम पश्चिम | परंतु भाप बिजली ओर 
विज्ञान के सामान्य उपयोग के बलपर पूवे और पश्चिम के समा- 
जोंका परस्पर समागम इतना बढ़ गया है, कि पश्चिमका साहित्य 
पश्चिमकी संस्थाएं ओर पश्चिममें समय समय पर होनेवाढी प्रगत्नि 
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हित क& 


का पूर्व को परिचय हो गया है, और इसी प्रकार पृवेक्ी बातसे 
पश्चिम परिचित हुआ हैं। अब पूर्वकों यह अज्ञात नहीं है, कि 
पाश्चात्य समाजकी वर्तमान प्रगतिमें आधिभोतिक सुधार ने सामा- 
जिक एवं व्यक्तिगत स्वतंत्रताकी भावनाने, ओर खरीं पुरुष के 
समान अधिकारकी दिन व दिन अधिक बहलाती हुईं सामाजिक 
भावनाने, कैसा प्रबछ क्षोम उत्पन्न किया है । यही नहीं परंतु 
८ यथा राजा तथा प्रजा ” अथात्‌ राजकतांशों के रीतिरिवाज, 
उनकी संस्थाएं, और उनकी भावनाएं जेसी हों, वैसे रिवाजों, 
संस्थाओं और भावनाओंका, राजकतों के छिये प्रजाके पूज्यमावः 
के कारण, अनुकरणीय माने जाना, और इसके परिणामर्मे प्रच- 
ढित आचार विचारोंमें क्षोम उत्पन्न होना अस्वाभावेक नहीं है। 
यह अनुभव दुनियाके सामान्य अनुभव के अनुकूल है। तदनुसार 
हिन्दूजीवनमे क्षोम उत्पन्न हुआ दै, यह बात सुविदित है। यहां 
उस क्षोम का नैतिक दृष्टिसे हम निरूपण करेंगे । 


इस क्षोभके अनेक प्रकार हैं, और उसका अनेक इशिसे 
निरीक्षण हो सकता हैं। परंतु यहां हम केवल नेतिक क्षोम काही,. 
केवल नैतिक दृष्टिसे विवेचन करेंगे; ओर उस संबंधर्म इन तीन 
महत्त्वके प्रश्नों का विचार करेंगेः--- 
( १ ) राजकीय, ( २) सामाजिक, (३) कौडम्बिक 
(५०३ कप ++ 
राजकीय क्षोमः-पूर्वेमे राजा और अजाका संबंध पिता 


और पुत्र जैसा माना जाता हे, और इस भावना के आधार पर 
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राजाके और प्रजाके धम की रचना होती है । जिस प्रकार पृत्रका 
पाकून करना पिता का धर्म है जोर पिता के लिग्रे ग्रेमभाव रखना 
ओर उसकी आज्ञा मानना पृत्रका घर्म है, उसी प्रकार प्रजापालन 
शाजाका धर्म ओर राजभाक्ति और राजाज्ञापालन प्रजाका धमे समझा 
जाता है। भारत में नपतिसत्ताक राजपद्धति के अतिरिक्त अन्य- 
प्रकारकी राज्यपद्धति का अबतक कभी उद्भव नहीं हुआ है; और 
इसी कारण यहां राजकीय बातोंमें इन मर विचारों का बल अब- 
तक प्रबल रहा है। आर्येनीतिके अनुसार राजा सर्वथा पूजनीय 
व्यक्ति है, ओर उसके क्ृत्यों की नुकताचीनी करना या उनको 
अवगणना करना स्वेथा निद्य हे। राजाके धर्मका ऐसा उद्मत्त 
वर्णन. किया गया है, कि उस धर्म को अनुसरने वाछे राजाके लिये 
सादर प्रेम और पूज्यद्वात्ति के अतिरिक्त और किसी वृत्तिकी प्रजा 
के लिये संभावनाही नहीं है। राजाके उत्तम आदशन के तोरपर 
रामका चरित्र सदाके लिये चित्ताकर्षक है | राजधर्म ओर उत्तम 
राजा के विषय में “ महाभारत ” में अनुशासनपव के नीचे दिये 
हुए छोक विशेष अथंसूचक हैंः-- 

आत्मरक्षा नरेन्द्रस्य प्रजारक्षारयमीप्स्यते । 

तस्मात्सततमात्मानं संरक्षेद्प्मादवान्‌ ॥ 


न मे नप नः अर 


प्रजाकार्य तु तत्काये प्रजासोरुूय तु तत्सुखम्‌ । 
प्रजाप्रियं प्रियं तस्य स्वहितं च प्रजाहितम्‌ । 
प्रजाथ॑ तसय सवेस्वमात्याथ न विधीयते ॥ 
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राजाकी आत्मशक्षा प्रजारक्षा के लिये इष्ट है; इस लिये प्रमाद 
न करते हुए राजा सतत अपना रक्षण करे। प्रजाका कार्य हीं 
राजाका कार्य, प्रजाका सुखही राजाका सुख, प्रजाका प्रियही राजा 
का प्रिय, और उसका हित प्रजाका हित है । उसका सर्वस्व प्रजा 
के लिये है, उसके लिये नहीं। 

अथीत्‌ राजा और अजाके श्रेयका संपूर्ण ऐक्य है, इस विचार 
पर ही राजधमका आधार है और इसी बिचारके परिणामर्म यद्यपि 
हिंदुस्तानके इतिहासमें कईवार क्षोम हुऐ हैं और राज्यक्रांति हुई 
है तेभी प्रजाने राजाके विरुद्ध कदापि हाथ नहीं उठाया है। 

राजाके लिये पाश्चात्य भावना इस पूर्वकी भावनासे मित्र है । 
पश्चिमके बहुतसे देशो्म राजा एक सामान्य पुरुष जेसा ही गिना 
जाता है और राजशासित संस्थाकामी अधिकांशमे वहांध्व॑स हों 
गया है । राजा और राज्य इन दोनोंपर टीका करनेका अजाकों 


वहां सपूर्ण रीतिंस आंधकार ह जार इस आधकार के वरण 
दा प्रजासत्ताक राज्य आर राज्यम अजासत्ताक तत्व किस अकार 


विकसित हुए हैं ओर हो रहे हें, यहबात पूर्वमेमी दिन प्रति दिन 
अधिकाधिक सुविज्ञात होती जारही है । राज्यसंगठन और राज्य- 
संस्थाओंके विषयममी मनुष्यभात्रकी समानताका पश्चिम अधिका- 
विक स्वीकार होरहा है, और इसके बरूपर संत्ताक उपभोगका 
समर्थन केवल पात्रत्व और गुणकी योग्यताके आधारपरही किया 
जाता हैं। छोकमतमें जो गुणवान हो वह ही राजा होना चाहिये 
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के शक व 0] ज्ञ रा प च 
यह वात अधिकाधिक स्वीकृत होती जारही हैं, जोर इसका 


अमल भिन्न मिन्न पाश्चात्य देशेकि राज्यसंगठन में हान वाले 
प्रजासतामिमुख परिवर्त नो देखा जाता है । 


मनुष्य मात्र अपनी स्थितिकी ओरोकी स्थितिसे तुलना करते 
५ 


हैं, और परिणाम उनको संतोष वा असँतोंष होता है। प्रजाके 
अधिकार की समानताकी भावनाने हिन्दुस्‍्तानमें प्रचाठित ८स्थाओं 
की ओर असंतोष उत्तन्न किया है। विना किसी तरद की शर्तक्रेः 
राजा और प्रजा के संवंध को पिता ओर पुत्र के संवेध के समान 
मानने की नीति अब हिन्दुस्तानमें स्वीकृत नहीं हो सकती है । 
तथापि साथही इसके प्रजासत्ताक संस्थाओं का भी संपूर्ण स्वीकार 
नहीं होता है । अवभी सदभाग्यसे दिन्दुस्तानमें राजाऊ्रे लिये पूज्य 

व्‌ माजूद हैं | केवछ यही अंतर हुआ है क्वि पद उस पज्य- 
भाव का अंपश्रद्धासे स्वीकार होता था, भर अब पश्चिमके सहवास 
और पश्चिमके परिवतेनोंके ज्ञलानके कारण उसका उस प्रकार स्वरी- 
कार नहीं होता है । राजाके छिये पूज्यवुद्धि कायम रही हैं, परंतु 
उसका आधार राजाओंमें रही हुईं योग्यताके ऊपर अधिकाधिक माना 
जाने छूगा है । इस वातका स्पष्ट और सुंदर उदाहरण, केवल 
बडोदा राज्यकी प्रजाही नहीं, किंतु समस्त हिन्दुस्तानकी प्रजा 
श्रीमान सरकार महाराज सयाजीराव गायकवाड की आर जिस 
अतुल्य पृज्यभाव से देखती है, इससे प्रा होता है । 
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इसप्रकार दिनप्रतिदिन पश्चिमके विचारों के प्रभावसे राजा 
और प्रजाके संबंधमं समानता की नीति अधिकाधिक स्वीकृत 
होंगी । पुराने विचारों में और भी परिवर्तेन होगा, राज्यसंस्थाओं 
के संबंध “ प्रजा मेरें लिये है ?-यह नीति नहीं परंतु “ महा- 
भारत ? से ऊपर उद्धृत किये हुए छोकों में दी हुई नीति जो 
बहुत समय से विस्तृत हो गई हे “ मैं प्रजाके लिये हूं ”” इस 
नीतिका अधिक विस्तारसे स्वीकार होगा ऐसा समय का परीक्षण 
सूचित करता है। 

सामाजिक क्षोमः--प्रत्येक व्यक्तिका मूल्य व्यक्ति के 
तौर पर समान है, ऐसी व्यक्तिसमानताकी भावना हिंदुस्तानमें 
पश्चिम से आई है। समानताकी इस भावनाकों आर्थिक और 
वैज्ञानिक परिवर्तनोंन परिपृष्ट किया दे | प्रचलित नीति संबंधोंमें उस 
भावनाने नीचे निर्दिष्ट की हुईं सामाजिक बातोंमें विशेष जागृति 
और क्षोम उत्पन्न किये हैं । 

( १) जातिकी संस्था । ( २) ख्री की ओर सम्मानभाव | 
( ३ ) अन्त्यज वर्गेका उद्धार । ( 9 ) परोपकार और दानकी 
संस्थाएं। ( ५ ) गरीब और बनवान्‌ के संबंध । 

( १ ) ज्ञातिकी संस्था--जन्मसे ही मनुष्य को अमुक 
सामाजिक उत्कृष्टता वा अधमता, और अमुक प्रकार के सामाजिक 
बंधन प्राप्त होते हैं, इस बात का हिन्दू शाख समर्थन करते हैं । 


परंतु व्यक्ति मात्रकी समानता और स्वतंत्रताकी भावना के प्रभाव 


जातिसंस्था २६५ 
हा & कक |] कह 
से व्यक्ति स्वातंत्य में विक्षप करनेवाले जाति संस्था के रीति 
रिवाज अब च्चो ओर ग्रह्मर के विषय हुए हैं। व्यक्ति के स्वतंत्र 

एक 6 हर हा 
वतेनर्म विक्षप करना यह केवल उसको तकलीफ देने के बराबर 
५ भर २ औ #न. ्‌ज ५ हक 
नहीं हैं | नेतिक इृष्ट से भी उसका विचार हो सकता हैं। जिस 
स्वतंत्रताकों भोगनेका प्रत्यक् सनुष्यको, उसके मनुप्य होने के 
च् दा ल्‍ कक ०, 
कारण, अधिकार है, उस पर समाजक अनुचित आश्षिप होवे, तो 
वह सामाजिक अन्याय है । जातिके विरुद्धकी वृत्ति इस विचारसे 
समर्थित हो सकती है। जाति के विरुद्ध नेतिक क्षोम दिन व दिन 
अधिक वृद्धिंगत होगा और परिणामर्मे जहां जातिकी सत्ता अन्याय 
[क] के ३ हि. 
रूप होगी वहां उसका नाश होगा, ऐसी आशा नेतिक प्रगतिसे 
हम रख सकते हैं | जातिकी संस्था वर्तमान समयमे नीतिकी 
कैसी विरोधी हो रही है उसका ठीक अनुमान, श्रीमान्‌ मद्दाराज 
साहेव सयाजीराव गायकवाडके ( सन १९०४ ई. की. ) सामा- 
जिक परिषद्‌ में प्रदर्शित किये हुए नीचे के विचारोंसे होंगाः-- 
४ ६ ढल7968 कांड एरठहडांगनों पर ऐजए काकरकांत 8 
कीडपपड, 0768९॥९०ए बाते ]९४४००४ए, 4६7987४08 8 788 घ&8 
०0 5ग्ककड 7 बंजप्र68,- बावे ग्रंड 802०४ !76 0ए एक€छअंप 2 
€ड0प्रश्ंपए७76३9, 765070778 ६96 ०ृए०शंप्रणंध्४8 ० ४028। 
क्रा४१७०प्रा.58, धगवे 976ए९४प्ंपए (080 7792०८८प६। 4ै४४९०७- 


परार्यं ०. ज्रगमंका 86 970592+70ए  &0ए 2888 705 
69008, ... « «५६० 


[६8 #098 प्र ० ठप कणबागए एए गरशंडधाप& ०70 
6 वेलटुएबत8007 ९ 807 ् 0पराः शि[०ए९7॥, ए० 8 
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फ्यंशी 3878 बै006 80 शादी 07७ ॥्970ए7७०४6७४४ ब्वाते 
ए्र्पाप्थ् 9९7९६ ए परिपा/0फ०बा3 50260, 


अर्थात्‌, जातिकी सस्थासे पेशोकि व्यावहारिक जी बनमें 
अविश्वास, दगाबाजी भार इंष्या बढ जाते हूँ ओर वह जविन 
जड़ होजाता हे । दूसरोंकी योग्यताका स्व॒तंत्र उपयोग ठीक तौर 
पर नहीं हो सकता है, और छूत अछूतकी संकुचित वृत्तिसि सामाजिक 
जीवन की प्रगति रुक जाती है । सामाजिक संबंधोके प्रसंगोंका 
_ निग्नह होता हैं, और जिस मानसिक विकास पर समाजकी सुख 
संपत्तिका आधार है उसमे रुकावट हो जाती है....... केवछ जन्मकी 
आकृत्मिक घटनाके कारण जो हमसे जुदा हुए हैं, उनमे के कई 
अधम प्राणी हैं, इस विचार पर भार रखकर, जाति हमारा मनृष्यत्व 
छीन लेती है। यूरोपीय समाजके सुधार और लोगेंके परस्पर हित 
के लिये जो उम्दा ओर उदार भाव कारणमूत हुए हैं, उनका 
जातिसंस्था अस्तित्वही नहीं होने देती ।” 

(२ ) स्रीकी ओर सम्मान 'माव--स्रियोंके समान 
जाविकार की, खीशिक्षाकी, स्रियोंकी, उन्नति की और उनके लिये 
सभाआंकी वातें भी पश्चिमके विचारों के परिणामसे ही होने छगी 
हैं। खियोंका पद प्राचीन हिंदुस्तानमं कितनाही उच्चथा, परंतु 
वर्तमान समय दिंदुस्थानमें वह वैसा नहीं रहा है। पाश्चात्य 
साहित्यके वाचनसे, पश्चिमके छोगोंके समागमसे और पश्चिमकी 


खीकी ओर सम्मान ... २६७ 
सांसारिक रंगभूमिपर प्रदर्शित होने वाले नाटकों के ज्ञानसे, समाजमें 
सत्रीके उचित पद और अधिकारके विषयमें सबक क्षोम उत्पन्न 
हुआ है | स्री कोई अधम प्राणी नहीं हैं, न वह केव् पुरुषदे 
आरामके साधनरूप वस्तु है; परंतु वह पुरुषके समान अमूल्य 
अधिकार रखने वाली मानव सृष्टि हैं; और मनुष्यत्व ऋ जो जो 
अधिकार पुरुष भोगता है उनको ख्रीकोमी भोगने दना यह 
सामाजिक न्यायबुद्धि है।कहनेका मतरूब यह नहीं है क्र 
खीका कतंव्य क्षेत्र पुरुषके कतेव्य क्षेत्रसे ऐक्च रखता है; पर 
उसका जो कर्तव्यक्षत्र हो उसमें उसके आत्माकी उद्चाविक्के डि 
उचित शिक्षा, उचित सुखसामग्री ओर उचित सत्क्ारक्ा प्रबंधकरना 
समाजके लिये न्याययुक्त हें, यह विचार पश्चिमके समागमका परिण[म 
हैं; ओर इसी. परिणाम के वक पर खित्रोक्ती उच्च शिक्षा, उनके 
सामाजिक छुधार, ओर उत्तकें ओर विशेष करके विबबाओंके 


ल्ड 


जांश्रम-ये सर्व सुधारके विषय हो गये हैं। 


हे ६.3 


इस (वधियर्म आमान्‌ महाराजा गायकबाड का उदत्त आद ये 
उनक उपठुक्त चावषणम नम्न्रात्या अंदाशत हुआ ३ ४- 


“ वी का एंटी छा 8. कोशांगर 8 सि९ए >्ल्हागत- 
गण व प्रशंएी ठफ गावीबा0 छणमद्रव00व दक्ा 0708 बहुमत 
797०वंप०8 (४७968 88 700]6 कावे 88 278६6 88 ६8058 फ़ोटो) 
शी0णापि 0फ' गबा0ाबो गरंडफए, 6ए 76९व९ं शञ० 88 6 
#दा76. 007वी।णा5ह जछशांंए। छ्ांडछवे का, 65 ॥8५७8 . 
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अीक्28व. बतवे ६86 चएीते 5 ए्रकए वॉक; 9प्र। ठप: 
बा, 0पा" वंदेददं 5 06 इद्लात6, बाते ए 8९६८ $0 ए876 
कं फाप० 

८ हम्मारा आदशे, हमारे प्रजाकीय इतिहास को शोभा 
देनेवाले उच्च, ओर यशस्वी खीत्वके नमूने उत्पन्न कर सके ऐसी 
परिस्थिति पुनः स्थापित करनेका है। इस पारैस्थितिके लिये यह 
आवश्यक नहीं है कि उसकी प्रत्येक बात पहलेके जैसी ही हो । 
समयका परिवर्तन हो गया है, और दुनियाकी हारकत बंदर गई 
है; तथापि हमारा साधन, हमारा जादशें तो वही है, ओर 
उसको व्यवहारम छानेके लिये हम प्रयत्न करते है ॥? 

(३) अन्त्यजोद्धारः-ऐसाही एक और विषय अत्यज 
और पतित वर्गौंकी उन्नतिका है । इस संबंधर्म श्रीमान्‌ महाराजा 
साहेब गायकवाड़की भावना इन शब्दोंसे स्पष्ट होती हैं।- 

४ [£ छा 7ए2))ए 966ए6वं . 6 096 छिफ्ाल 9 थे, 
6 ए0प्रोते 700 एव" ति8 वक्ता 68 7078, ए९ ज०पांते 
#<86 ऐ40 ए8 व65ए5९१ शावे क्रश्वल्व मींफ शा १65ांआा 2 
श0वे ग्राम: ०0प० #शीठछड, 

४ यदि मानते हैं कि इंश्वर सब में से 

यदि हम यहद्द मा इश्वर सब में समानरूप से 
व्यापक है, तो उसके आविभोवरूप प्रणियोंकी ओर अनुचित 
बतोव न करें | हम यही समझे कि उनको घिक्ार और घृणा की 
कक किक तर का 
इष्टिसे देखने में हम इंइ्वर के लिए घिक्कार ओर घृणा का भाव 
प्रकट करते हैं। ? 


प्रोपकार २६९ 


प्राचीन आचार और उससे संबंध रखनेवाली नीतिके अनु- 
सार अन्त्यज लोग हिन्दूसमाजक्के बाहरकी व्यक्ति माने जाते 
है | पाश्चात्य नातेका मनुष्य मात्रकों समानता का विचार हिन्दु 
ओका एक वर्ग इस ग्रश्नकोी छागु करता है, ओर दूसरा वगे उसका 
विरोध करता है | इस प्रकार यह भी क्षोभक्का प्रश्न हो रहा है; 
ओर इस क्षोमका निवारण भी व्यक्तिस्थतंत्यकों उत्तेजित करने- 
वाला वर्तमान युग व्यक्ति स्वातंज्यकी दिश्यामें ही करेगा, एसा 
बलूवत्तर सामयिक प्रवृत्ति से माठ्म होता है । 


( ४ ) परोपकार और दानकी संस्थाएं--उपकारके 
कृत्यमें अबतक अपने पडोसी का और अधिक विस्तार ह्वोता हो तो 
अपने गांवके, अपने घमेको या देशके छकोगोका उपकार करनेको 
वृत्तिका समावेश होता था। पश्चिम के साथ के संबंधसे ओर 
पश्चिम के “ अधिक छोगों के अधिक सुख ” विषयक उपयोगिता 
वादकी चर्चा के ज्ञान से वृद्धिगत हुईं उदार भावनाओं के प्रभाव 
से परोपकार अधिक विस्तृत क्षेत्रम ओर अधिक सहिष्णुतासे किया 
जाना इष्ट माना जाने छुगा है । किसी देशमें मकारू हो, उस 
समय दूसरे देश के छोग उसको सहायता करें या एक देशके छोग 
दूसरे देशके छोगों के युद्ध के परिणाम में होते हुए दुःखेंकों कम 
करनेके लिये उत्सुक हां, या एक घम के लोग दूसरे धर्ंकों सस्था« 
ओंकी मदद करें, ऐसी विशारू उपकार वृत्ति जेसे बहुत समय 
पहले पश्चिममें न थी, वेसे हिन्दुस्तानमें भी पश्चिमके सहवास 


५ हक कह 
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उसका अर्तत्व न था। यह उदार समभाव विशेष और 


लक 

ढ़ 

2 कप पद ८. 8 
वश वकेसत हाथ का ओर आधानक बंतिक बअग्रातका ऊुचध 

हर 


दानके विषयमें भी हिन्दूसमाजकी नेतिक दृष्टि “* अधिक 
लछोगोंके अधिक सुख ” को सिद्ध करने वाली बातोको उत्तेजन 
देनेकी ओर प्रवृत होने रूगी है । प्राचीन हिन्दूनीतिके अनुसार 
दानका उत्तम पात्र ब्राह्मण, उत्तम स्थान तीथक्षेत्र, ओर उत्तम 
कार्य धमंशाला मंदिर या धार्मिक संस्थाका कार्य माने जाते थे, 
ओर अबभी हिन्दुओंके कठिपय वर्गों यही सरकार प्रचलित हैं। 
पश्चिमके विचारोंने इस प्रकारके दानों की उत्क्ृश्ताके संबंधर्मे 
क्षोम उत्पन्न किया है, ओर इन दानोंकी अपेक्षा, शिक्षाप्रचारक्े 
लिये दिया हुआ, बीमारोंके आरामकी साम्औके लिये दिया हुआ 
या गराबिके दुःख कम करनेके लिये गर्राबोंको दिया हुआ, इत्यादि 
ऐटिक सुख साधनके लिये दिया हुआ दान, जिससे अधिक 
छेगोंको अधिक सुखकी ।पैद्धि हो, अधिक उत्कृष्ट गिना जाता है; 
इस प्रकार दानके विषय नेतिक उन्नति होने छगी है, ओर 
सामयिक प्रगतिकों देखने से सकारण आज्ञा की जासकती है कि 
यह उन्नति उस दिशामें विना विशेष क्षोमके प्रचलित रहेगी । 

(५) गरोब और घनवानके संबंध-जिस प्रकार उच्च 
ओर नीच जातिके आधार पर उच्चनीच का भेद समर्थित होता 
है, उसी प्रकार घनवान और गरीब ढछोगोंकी आर्थिक स्थितिके 
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चर 


आधार परमी होता है | जैसे एक भेद इस जन्मके कारण होतः हैं 
वैसे दूसरा गत जन्मके कर्मेके अनुसार होता है, इस डिये इस 
विषय किर्साप्रकार का अन्याय होता हो, शेसा नहीं 
मावा जाता था। गरीबों और घनवानों की स्थितिर्में जितना 
अंतर वर्तमान समय में देखा जाता है उतना पहलेके समयमें नथा 
क्योंकि आजकल यंत्रकछा के प्रभाव से घनिक छोग बहुत 
धनवान्‌ हो सकते हैं | पश्चिममे कई स्थलों तो यह अन्तर इतना 
बढ़ गया है कि अपरिमित घन और अधमसे अधन निवेनता के 
दुःखद विरोधों के पारिणामरूप ( 3०८००॥३७ ) अथीत खानगी 
मालिकी के घन, माल, और मिल्कियत का समाज सामान्य 
उपयोग करे यही उचित है, ऐसा समाजवाद दिन प्रतिदिन अधि- 
काधिक चचो का विषय होता जाता है, और इसका बहुत विशेष 
नहीं तो इतना परिणाम तो अवश्य होता हैं, कि लोग यह मानने 
छुगते हैं कि गरीब और धनवान के अंतरका उद्भव किसी विशेष 
योग्यतासे नहीं होता है, परंतु संयोग! के बरूपर धनिक छोग 
न्याययुक्त हो उप्तसे अधिकाधिक बढा सकते हैं | इस स्थितिकी 
अनीतिको दूर करने के लिये पश्चिम में जिप्त समाजवाद का उद- 
भव हुआ है, उसके अनुसार, पूंजी रखने वाके धानिक छोगोंको 
चाहिये कि वे उनके श्रमजीवियों ओर उठ शअ्रमजीवियोऊे बच्चोंके 
सुखसाधव तथा उनकी शिक्षा और उच्चाति के लिये प्रबंध करें 
ऐसा माना जाने छगा है । अथोत गरीब श्रमजीवियोसे काम लेने 
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कक चाल 0-4 हि 


वाले सेठों के उन गरीब लोगोंकी ओर कुछ कतेव्य हैं | उनकी 
उन्नातिके लिये सुखसाधन के छिये ओर शिक्षाके लिये सेठेको कुछ 
न कुछ करना चाहेंये, इस प्रकार का समाजमत अधिक प्रवक 
होता जाता है । यद्यपि पश्चिम कीसी दुःखद स्थितिका उद्भव 
हिन्दुस्तानमें अबतक नहीं हुआ है, परंतु उसका यहांभी होना 
अब असंभव नहीं है । यहांभी मजदुरोंकी महनतके घंटोंके, 
उनकी शारीरिक योग्यताके, ओर उनकी उम्रके संबंधर्म 
सरकारने नियम बनाये ह। परंतु उन नियमेके अतिरिक्त 
समाज मतका दबाव बहुत कम हैं| परंतु ज्यों ज्यों उसकी आव- 
इ्यकता प्रतीत होगी, त्यों त्यों उस मतका विकास होगा, यह 
बात बहुत संभव है; ओर साथही इसके सामाजिक - न्याय और 
समभावको वृत्तिका अधिक उद्भव ओर प्रचार होगा । 


कौडुम्बिक क्षो भः-नेतिक दृश्सि कुद्धम्ब व्यवस्थाका आधार 
उसके प्रत्येक व्यक्तिका सामान्य श्रेय साथनेकी वातिपर हैं। 
कुड् म्ब भावनाका बीज ही उस वृत्तिमें है। सामान्य अयकी 
अपेक्षा व्याक्ते स्वातंज्य पर वर्तेमान सुधार अधिक भार देता है। 
उसके परिणामर्म नीचे दी हुईं बातोंम किस प्रकारका क्षोम होता हे 
उसका थोडासा निरूपण करें:--- 


( १) अविभक्त कुट्ठम्बकी भावना । ( २ ) कुटुम्बमें सत्ता 
( अधिकार )। ( ३ ) विवाह संबंधी कुछ बातें । 
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(१ )अविभक्त कुठुम्बकी प्राचीन भावना मे कुटुम्ब के सामान्य 
अयकी ओर ही ध्यान दिया जाताथा | अविभक्त कुटुंब सवा त्याग 
समभाव ओर विनयशील वृत्तिओंक्ा विकास करने के लिये पाठशार 
रूपथा | पश्चिमके रिवाज ओर तरहके हैं, वहां स्वतंत्रताकी दृवाके 
प्रभावसे विवाह होते ही पुत्र कुद्ुखसे अरूग हो जाता है, और 
वहांके लछोर्गोकी अविभक्त कुदुंबका ख्या७ तक नहीं हो सकता है 
मनुष्यमात्रकों स्वतंत्रता और खास करके स्वाथपोषक स्वतंत्रका 
मोह बहुत रुचिकर होता हैं इस नियमानुसार पश्चिमका क्ौटुम्बि- 
कजीवन पूर्वकोमी जनुकरणीय मादम हुआ हैं । पहलेके समयमें 
ऐशा रोजगार वगेरे अकसर बापदादाके ही किये जाते थे | वतेमान 
शिक्षाकी संस्थाओंके कारण वह स्थिति बंदर गई दे। परिणाम 
यह हुआ है कि कुद्धम्बके भिन्न भिन्न व्यक्तिओंकी मिन्न मिन्न 
आर्थिक स्थिति होती है, और कईवार वे स्थित्यन्तर बहुत बड़े 
होते हैं; व्यक्तिस्वातंत्यकी भावनाके पर्देके भीतर स्वार्थ और छाम 
उत्तन्न होते हैं,और अविभक्त उपभोग विभक्त हो जाता है।अविभक्त 
कुटुम्बमं कम शक्तिवालोका, अनेक भाईबाहिनोंका, ओर निराधार 
विधवाओंका जो पालन होता था, वह विभक्तताकी दल्लामे बंद 
दो जाता है । अलबत्ता कुछ अंश अविभक्त कुट्रुब व्यवस्था, 
आलस्यकी पोषक होती है, ओर अविभक्त कुठुम्ब हमेशा सुखी 
भी नहीं होता है। इस प्रश्की चर्चा करनेका यह स्थान नहीं है। 


4 


नैतिक इशथिसे इतना कह संकते हें, कि एुककी रचना स्नेह, 
१८ 
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सदभाव सामान्य अय, विनीतता और समष्टिभाव के आधारपर है, 
ओर उन्हींभावेंकी वर्धक्ी हैं, दूसेरकी रचना स्वतंत्रता ओर 
व्यक्तिदुखकी इच्छाके आधारपर हैं, और उन्हींकी वर्धकमी है। 
यद्यपि पूर्व ओर पश्चिम की मावनाओंकी इस संबंधर्म परस्पर 
प्रबल ठकरें रूम रही हैं, तथापि प्रवृति व्यक्तिस्वातंत्यकी दिशामें 
होनेके कारण अविभक्त कुटुंबांकी संख्या अधिकाविक कम होंती 
जाती है, और आजकल चलती हुई हवासे हम सहज जाब 
सकते हैं कि वह ओऔरभी कम होगी | 

(२) कुड॒म्बमें सत्ता-(अधिकार):-म्राचीन नीतिके अनु- 
सार कुट्ुम्ब में सबसे बड़े पुरुष या बडी खींको सत्ताका साम्राज्य 
होना चाहिय | इसका आधार अवस्था और पदवी के लिये मानके 
भावपर था। नवीन समागम आर शिक्षाकी एकाएक वृद्धि होने 
के कारण बहुतसे कुट॒म्बों में सत्ताके उपयोग और पात्रता के संबंध 
में मतभेद उत्पन्न हुआ है। शास्त्रोंका या जातिसे रीतिरिवाजोंक 
उछंघन करना; अथव! बड़ोंकी इच्छा के विरुद्ध वर्तन करना, प्रच 
लित और प्राचीन हिन्दुनीति के अनुसार अनीतिमान बताव समझ 
जाता है। इसमें भी विचारस्वातंव्य ओर व्यक्तिस्वातंत्य विषय 
यश्चिमकी नीतिके पवनने पूर्वके पर्दों में छिद्र कर दिया है । सत्त 
के संबंध. रूढ विचार डावांडार होगये हैं, और अवस्था ८ 
अनुभव या दूर दर्शिता को मान देने में नीति रही है, ऐं 


हक कि 


प्रश्नोकी चर्चो होने छूगी है। सत्ताके प्रश्षमेँ अनेक प्रकार 


कुटम्बर्म सत्ता २७५ 


आन्दोलन होते हैं परंतु समयकी प्रवृत्ति इस विषय भ भी पाश्चात्य 
आदशों के अनुतार होती जान पढ़ती है । 


पतिपत्नी के संबंध मी सत्ताका प्रश्ष॒ उपस्थित द्वोता हैं । 
पति देवतुल्य है और पत्नी सवेदा सवेधा उसके जाधीन है इस 


३ 


आचीन भावना के अनुसार सत्ता के संपूर्ण उपभोग का अधिकारी 
पति होता है । स्लीशिक्षा और समान हकभी भावना के प्रभाव से 
इस में भी क्षोम उत्पन्न हुआ हैं; और इस सचाका उपयोग 
अन्याय्य है, इस विचारसे पुरानी भावनाकों प्रबछ आघात हुआ 
है। पत्नी गृहकी शोभा है, वड़ प्रसन्न हो तो देवता प्रसन्न होते 
हैं, इन सब बारतोंका स्वीकार होने पर भी एक मत के अनुसार 
यत्नीका करतेव्य घरके अंदर और रसोई घरकी चार दीवा- 
रोंके भीतर समाप्त हो जाता हैं; दूसरे मतके अनुसार पत्नी का 
यद रखनेवाली स््लीका भी कतेव्य क्षेत्र ऐसा संकुचित नहीं हैं; 
बारिक उसके भी सामाजिक ओर राजकीय कतेव्य ही सकते ६, 
शेसा माना जाता हैं। प्रथम मत हिंदुस्थानके छोगोम बड़ भागका 
है, और दूसरा छोटे भागका । दूसरे मतका परिणाम यह हांता 
कि सर्व रीतिसे खो, परुषके समान हों जाती है यद्यपि जिस 
दिल्लामे इस समानताकी भावनाका पश्चिमर्म स्वकार हुआ हैं; 
तथापि वह भावना साहित्य और विचारोंम सूक्ष्मतातत छठी जाती 
है और हिन्दू कौठुम्बिक जीवन क्षोम बढता जाता है। 
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(३) विवाह संबंधी कुछ बातें:--एकसे अधिक पत्नी 
करनेमें ख्रौंके खीत्वका अपमान होता है ओर इस लिये वह अनी- 
ति अथीव्‌ अन्याय है ऐसा मन्तव्य, जातिके बंधनोंके कारण 
अयोग्य विवाह संबंध होजानेमें समाजकी ओरसे व्याक्तिकों अन्याय 
होता है. ऐसा मन्तव्य, ये और ऐसी विवाह संबधी छोटी 
और बडी बातोंम पश्चिमडी नीति पूवकी प्रचढित नीतिकी अपेक्षा 
उच्चतर और बल्वत्तर है | विवाहकी प्राचीन धार्मिक भावनामें किसी 
प्रकारका क्षोम न होते हुए, जिन जिन रिवाजोंमें ख्रीकी नेतिक 
अवनति आदु्ूत होती दो ' उन रिवाजोंमें नेतिक दृष्टिसे सुधार 
अधिक संख्यामे होते जाते हैं । 

सब बातें देखते हुए संक्षपसे इतना कह सकते हैं कि 
आधुनिक सुधारों के कारण एवं पश्चिमसे समागमहोनेके कारण 
हिंदू नैतिक जीवनमें जो क्षोभ उत्पन्न हुआ है वह जीवनकी सब. 
बनाने जीवनको प्रवृत्तिशीरू बनाने, जाविनमें समानता फ़ेलाने 
और जीवनके उत्साहोंमें अधिकाविक उपयोगिता छानेकी दिशारमे 
है। यदि हम यह आशा रकक्‍खें कि वह क्षोम दिन प्रतिदिन बढेगा 
और समयकी गतिके साथ पुराने आचार विचारभी बढदलेंगे, तो 
वह यथा ही है। उस आशा साफस्‍यमें भावी हिन्दूसमाजकीः 
उन्नतिकी भी आशा है । 


/ ति 
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श्री सयाजी साहित्यमाला 


कह 





सूचीपच्र 


( १) तुलनात्मक धस्मे विचार अनुवादक राज्यरत्न व्याख्यानवरा- 
चस्पति आत्मारामजी इन्स्पक्टर बड़ौदा मू. १ ) अंग्रेजी तथा युराप को भिन्न 
मिन्न भाषाओं में विविध देशों की भाषा, घर्म्म भावना, सेसार घटना, पुराण 
कथा इत्यादि के अनेक ग्रन्थ तुलानात्मक परीक्षा करने वाले हैं परन्तु खेद है 
कि हमारी भाषाओं में ऐसी तुलनात्मक पुस्तकों का एकदम अभाव ही है, 
अतः इमारा इस ओर प्रयत्न करना नवीन साहित्य तब्यार करना है, तथा यह 
प्रथम प्रयास ही है । इस तुलनात्मक ढंग पर लिखी गई पुस्तक में यज्ञ, जाडु, 
पितृपूजा, भावी जीवन, ४द्ववाद, बोंद्ध धम्मे, एकेश्वरवाद, पर विवेचन किया 
गया है तथा अनुवादक महोदयने अपनी भूमिका में विद्वत्ता पूर्ण विचार प्रगट 
किया है जिससे कि प्रत्येक मनुष्य को विदेशोय विचारों के साथ साथ अपने 
अम्मे विचार क्‍या हैं यह सहज में माछ्म हो जाता हैं । उन्दर सजिल्द पस्तक 
-का सूल्य १ ) 

आयेमित्र “ तुलनात्मक धम्मे विचार हर्ष की बात है दि इस समय 
हिन्दीसाहत्य में भी तुलनात्मक पुस्तक निकलने छगी हैं । हम अनुवादक के 
इस अयत्नको सवा सराहनीय समझते हैं । इस पुस्तक में यज्ञ जादु, पितृपूजा 
'भावी जीवन, इंद्ववाद, बोद्धधर्म, तथा एकेश्वरवाद, पर विवेचन किया गया हैं। 
इस पस्तकसे भ्रत्येक मनुष्यको विदेशीय विचारों के साथ २ अपने धर्म विचारमी 
सहज में हा मातम हो जाते हें ! पुस्तक सब दृश्ियोंसे अच्छी है, जिल्द वंधी 
हुईदे तथा छापाभी अच्छा है इससे पुस्तक की उपादेयता ओर बढ जाती है? 

माडनेरिव्यु “ 7]6 ९४०४७ 0६ ए३€पि पं४प्ा४ 0 सीता 
क्रश्ाए8 प्रि।गाकषवते 09 4968 (६88 एक ० 98707 ७0 483 
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गउ)फढवे & 2९७ 0 8 पता ् एछापाइटपौद्षा प्रीछक्वांपा8, 
86४0 6 एथ्ाडदां[070 बाव॑ 26६४ पु ए ६#6 700: पावेढः 
ऐछ508 88 एथ85690"/0ए, +शांड 900: ३8 & एथ्षोप्क्व९ 
बवेकाएंठा ६0 मतों >लाशि0पड पिदाक्वांपरा'8, 2 

माधुरी “ विषयनामसेही स्पष्ट है। यह कंपेरेटिव रिठीजन पुस्तक का 
बढ़िया अज॒वाद है। इसमें प्रायः संसार के सभी धर्मों के विचारों की सक्षिप्त 
रूपसे तुलनाकी गई है । पुस्तक उपादेय ओर पढ़ने योग्य है। आशाहै इसका 
भी यथोवित आदर होगा | कागज उत्तम चिकना छपाई सफाई और जिल्द: 
बढ़िया । 

२ अवतार रहस्य अथोंव भारतीय तथा युरोपाय पुराण कथाओं की 
तुलनात्मक सर्म क्षा मू ॥॥) यह एक दूसरी गवेषणात्मक अपने ढंग की अनु्ी 
पुस्तक हैं अनुवादक श्री शान्तिप्रिय आत्मारामजो इसमें निम्न लिखित विबय हें । 
भाषाशात्रकी उत्पति, आरयकुछ ओर उसका आदि निवासस्थान कृट श्रश्न और, 
उसका समाधान, युग लक्षण तथा तज्ानित अनुमान, हिंदु तथा पारसियों के 
पूव॑जों का सपिण्डत्व, वस्तु विभाग, युरोपकी पूर्वकालीन तथा वेदकालीन कथायें 
विश्वोत्तत्ति, योष्पितर, वरुण, इन्द्र, अम्रि, सू, सोम, उषस्‌ , यम, वायु, आशि- 
नो, हिंदुओं के पुराण, पुराणोक्त विश्वोत्पत्ति, देवताओं की उत्पत्ति, ब्रह्मा, वरुण. 
इन्द्र, अमि, सूर्य , विष्णु, मत्त्य, कूम, वराह, नरसिंह, वामन, परशुराम, राम, 
रामायण तथा इज्यिड, कृष्ण, बुद्ध, कल्कि, चन्द्र, उषा, यम, वायु, अखिनों 
प्रकीर्ण उपसंहार विषयान्वित झुंदर छपी पुस्तक का मूल्य ॥£) बिना जिल्द ॥४) 

30वैहा फिल्यांधश ४ 706 जततर व48 व्ाकछांगा2 बातें 
+)6 १7०वंपरट079 एज ६6 0.878407 7फ्रमंश#वए092.7 

३ समुद्र॒युप्त भारतीय सम्राट समुद्रगुप्त के झर्तहाास का वर्णन मू० ॥) 
अनुवादक श्री. रविशेकर छाया बी. ए. । 

माधुरी “ कागज चिकना और छपाई सफाई उत्तम । इस पुस्तकका 
विषय ऐतिहासिक है । इसमें आयोंके प्राचीन देश, भारतके ग्राचीन 
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इतिहास के साधन, प्रंभके वेश आदि विषयोंका वर्णन करके गुप्त वंश के अंत- 
गत महाराज समुद्रगुप्त थे संबंध रखनेवाली प्रायः सभी वार्ोंका समावेश बढ़ी 
यब्यतास 'क्या गया हैं। तीन चित्रर्भी हँ। जिनसे प्‌ स्तकषी उपादेयता बढ 
गई हैं। यह सयाजी साहित्यमालछाको हिंदी में पांचवीं पुस्तक हैं । हर्ष की 
बात हैं यह पुस्तकमाला एऐसीह उत्तमात्तम पुस्तकें निकाल ऋर हिंदाका बढा 
उपकार कर रही हूं । हिंदी ऑमेयों और पुस्तकाल्योंको इस उपादेय पृस्तक की 
एक एक प्रतिअवश्य मंगाऋर रखनी चाहिए । 
ज्विष्णा फिल्शा०्फ 
“पा 8 70767 7र्पगील्काणा ८६ 6 ब0एड प्रशाततपल्दे 
8लप१68 800. 60०गांबांपड 08 तेडइटाव एतठत्त ला पड संसार 0 
६06 जपएा4+. €ाए6१००, एल्डवेंडड 8 वेल्श्रीध्त शांडप्पलंत्यी 
9०7596८४7ए८., 776 8९एश/ड 89]007व९९5 एछं2) "९ ए८ए7"0- 
वैपढाांणा8 बाद. गीपडहफन्रा0णाड री इंपइल्् 0008, ०्ंत्तर हे 
एाकव75 &0.. 87९ पहला स॥ #0क्रां 0ए 0 देव ० द€ एंकर: 
वै०5९५४०७प 
४ काप की कथा ले० श्री शान्तित्रेय आलाराजजी, साचैत्र वेज्ञानिल्‍ 
पुस्तक ८७)) का पूर्ण परिचय देती ह जीव कोष क्या क्‍या कार्य्य झुरु से 
- अन्ततक करता है यह इस पुस्तक में भली अकार दर्शाया हैं। आज तक हिन्दी 
भाषा में इस प्रकार की कोई भी पुस्तक थी यह पहिली ही पुस्तक है | 
पुस्तक बडी उपयोगी है मूल्य ॥ ) माडन रिव्यूक्री सम्मति इस अ्रकार है । 
&08॥ छो। एह्चांछव “ 77९ क्राप्मातवछा०8 बाते (5 
89 76व0658... ए अऑै्याब्वाध्युं3. एैंबएश्षृ।.80.. उररफवा 07 
87068 ॥4ए6 गाडइप्रंपांश्ते 8. एकए पाठ... पहर्शपीं. 50वें 
६88 0708 ऋण: सं 6 ड8086 ्॑ & उछतं९३ ता वंपएल्ती९ 
900%68 6860 ६086 डक डफ. गशा३ है 8, [फ० 
7०06 प्रशवेक् )रण008 48 ४06 807ए ० ४९ ०९] ६00 705६ 
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एशिंयाए, 86 प्रहां/द7008 गे) इतेते 40 [४९ पाए 
घर९€ ए०एर, बाते 06 ह68887"0ए ता €९टकीमांट्यों [0778 48 708 
मशेफपिं,_ 3॥6 8९६ प्‌ शॉए८४8 #€तें६ 70 7986 फ्माहाशड, 


श्रीयुत पुरोहित हरिनारायणजी शम्मां बी.ए. विद्याभूषण जयपुर, “ कोषकी 
कथा की पढाईसे मेरा विद्याकोष बढा हैं। मेरा खयाल हैं कि इस सम्बन्ध में 
युत्तक रूपेण कोई चे्टा नहीं हुई । 

आयेमित्र ” कोषकीकथा यह एक सुयोग्य लेखक की पुस्तक का 
अनुवाद है इस पुस्तकमें यह दर्शानेका प्रयत्न किया गया हे कि ८९ और 
कोष एक ही बात हैं। प्राणिशास्रक्रे विषय पर हिन्दी भाषा में ऐसी सरल 
पुस्तकें निकलना अच्छी बात है। यह पुस्तक प्राणश्ात्र के छात्रों के लिए बडी 
सहायक होगी । युरोप के विद्वानों के विचारों का समावेश भी इसमें किया गया 
है | छपाई तथा कागज अच्छा है मू०॥ ) 

ज्योप्ते “ कोषका कथा--प्राणविद्या में सेल ०९! झब्द कईवार 
प्रयोग होता हैं । आजकल के वज्ञानिकों के मत में किसी भी जीवित वस्तु में 
उसका सबसे सूक्ष्म भाग रुछ अथात्‌ कांष हैँ । इन्हीं अगनित कोषों के मेलसे 
जीव जन्तु वनस्पति इत्यादि बनते ६ ।॥ इस पुस्तक में इसी कोषकी कथा दी 
गई है । कोष क्या हैं यह किस अकार जीवित शरीर में अपनी क्रिया करता है 
ओर किस प्रकार शरार को भिन्न अवस्थाओंपर अपना प्रभाव छालता हैं और 
उनसे ग्रभावैत होता है यह बातें मनोरंजक भाषामें वर्णन की गई हैं पुस्तक का 
विषय वैज्ञानिक हे । यह हिन्दी भाषाके सोभाग्य को बात है कि अब इस में 
विज्ञान सम्बन्धी पुस्तकों का निकलना भी आर हो गया हैं : इस ओर ध्यान 
देने के लिए प्रकाशक हमारे घन्यवाद के पात्र हैं। क्‍ 

सोरभ ” कोषोंके कमिक विकास का नामद्दी संसार है इस पुस्तकमें इस 
'कोषकी कथा काही सरल भाषासें मनोरज्ञषक वर्णन है। पुस्तक उपादेय है, 
एक बार अवश्य पढें ,, 
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० आओरीहर्ष अनुवादक श्री आनन्दजी प्रियजी बी ए एल, एल. बी. हिंदा 
आधा (स.४-५) यह दोनों पुस्तकें बडोदा और इंदोर तथा मध्य प्रदेश और 
बरार के विद्याधिकारियों के द्वारा पाठ्शालाओं में इनाम तथा पुस्तकालयों के लिए 
मंजूर को गई है। इस में निश्चिलिखित विषय हें हृष के पूर्वज, पुष्प भाति, प्रभाकर 
वर्धन, मोखरिवंश हर्प का जन्मकाल, ग्रभाकर की झत्यु अहवर्मा, राज्य वर्धन 
की झुत्यु, हर्ष को दिविजय निमित्त कूच राज्यश्रों को खोज हर्ष का 
राज्यांभिषिक, उस के दया धर्म्म के कार्य तथा झृत्यु हर्य के समय के राजे आदि 
साहित्याकार राजा दृष कवि रूप में ह५ के हस्ताक्षर शिलालेख इत्यादि मृ, ॥) 
>0प6फ $४#ि९एा०ण 

४ डिण म्0809 "धांड ६ 800 007 फपोजीट्डतंणा जद 
49076 ग्रह्ाजह्ते इ्लां९ड.,. 6 क्ांडाजाए. ॑ पाढ मिमफल्ाठा, 
सिक्र॥इएक्रपीध्रा& 8 फछउशाल्त कफ ऐसंड पंव्शेए 80 प 
प8 9002, प्रकह 8पांठ्ट्टाब्फुत अंशपवापरा'8 तठी ई९ शकफुल0 
ते ४6 ६छ० 8.798070व068 जाएं ड्रॉएछ जब्रवीाप्रक्षा& बाते 
$96 डिक्लाइकट 6 गराइटाल 9पणाड फैश्नएर राब्रा०शते (76 लाश 
श्ार्प पाए ० ६6 जड़, एफ ० 900०८ की] $९ विष 
प्र&९पो 700 ठग्रोए 99 3 शरंद6 बतेएद०९१े डछप्रदेशांई पर 30 
$06 8थाशाबो छपाल, ? 

आयेमित्र “ श्री हथे इस छोटी सी पुस्तक के पढने से मादम होजाता 

हैं कि भारत के प्रार्चीन इतिहासकी: सामग्री किस ग्रकार संस्कृत साहित्यमें भरी पढी 
हैं । इस पुस्तक के पढ़नेसे बहुत सी ऐतिहासिक बॉत माद्म दोजाती हैं। पस्तक 
बालकों के लिए लिखी गई है पर पर इस से सभी लाभ उठा सकते हैं। कागज 
तथा छपाई अच्छी है । मू. ॥ ) 

श्रीयुत पुरोहित हरिनारायणजी शमो बी. ए. विद्याभूषण जयपुरसे 
लिखते हँ:-“ श्री हे को पढ़ कर अतीव हषे हुआ । यह पुरातत्वमें बड़े काम 

पोथी हुई है । इस प्रकार की ।कैताबों से हमारी जरूरतें पूरी होंगी । 
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ज्योति श्री हपे “ हब वर्धन भारतका अन्तिम आर्य सम्राट हुआ है 
आदित्य जावन, प्रखर प्रताप तथा सम्ृद्धिशाली राज्यका वर्णन कवि बाणन 
अपने श्रीदृर्ष नामक काव्य भें बड़ी ओजस्विनी ओर मधुर साषा में किया है 
यह पुस्तक बाणकी संकृत पुस्तक ओर चीनी यात्री हुयेनत्संग के विवरण तशा 
इसी प्रकार इधर उबर फेली हुई अन्य सामओऔ के आधार पर लिखी गई हैं। 
पुस्तक के पाठसे एक बार हृर्थ के समय का चित्र आंखों के सामने िच जाता 
हैं । पुस्तक का विषय ऐतिहासिक हूं ओर अनुसन्धान पूर्वक छिखो गई हैं। 
इसके पाठ्से हिन्दी भाषा जाननेवालों को उठ समय के इतिहास का बड़ा अच्छा 
ज्ञान हो सकता है । 

हिन्दी जेकव्स “ इस पुस्तक में महाराज ओर महा कबि श्री हर्ष का 
जीवन दृत्तान्त हैं और ऐतिहासिक इश्सि लिखे जाने के कारण पुस्तक का महत्द 
बहुत बढ गया हैं | इससे उस समय के इतिहास पर अच्छा श्रकाझ पडता हैं 
और लेखकके अनुकरणीय अध्ययन का पता चलवा है इतिहास अमियों के लिए 
पुस्तक बहुत ही उपयोगी है । विषयक्रम व्यवस्थित और लेख झेली उत्कृष्ठ है 
हम लेखक के इस प्रयास का हृदयस सराहना करते हैं । ” 

माधुरी “ श्रीहृषे कागज उत्तम छपाई सफाई मनोहर, बाणभध्की लिखी 
श्रीहृषेचरित पुस्तक और हिएनसांग तथा अन्य ऐतिहासिकों की एतत्‌ संबंधी 
गवेषणाओं के आधार पर यह पुस्तक लिखी गई हे । इसमें निपुणकवि श्री हर्ष 
का दत्तांत सविस्तर सम्रमाण वर्णित है | पुस्तक बालकों के लिए लिखी जाने 


. पर भी बहुतसी बढोकें कामकी हैं ? 
सोरमभ “ पुस्तक ऐतिहसिक तलवोंस पृण ओर खुवाच्य हैं इसकी वर्णन 
शैली उत्तम और सारबार्भित हे । इसमें महाराज श्री हर्षका जीवन बतान्त हें. 


जो कि अत्येक भारतवासी के पढ़ने योग्य है । पुस्तक मुख्यतः बालकों के लिए. 
लिखी गई है परन्तु इससे अनेक युवा और दृद्ध भी लाभ उठा सकते हैं ” 





श्री सयाजी साहित्यमाठा. 
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भूपृष्ठविचार ( साथैत्र ). 
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जिंदगीनों विमो. 

उद्मिजवियाजु रेखादशद ( सचित्र ). 
करेव्कीआ ( सचित्र ), 

प्राणीविद्याल रेखादशन ( सचित्र ). 
सनुष्यविद्यानां तत्त्वो, 

जीवविद्या ( सचित्र ). 

तुलनात्मक भाषाशान्र. 

राजनी तिनो संक्षिप्त इतिहास, 

समाजशात्रप्रवोशे का, 

बाल्उछेर, 

बाव्स्वसाव अने बाब्ठठछेर, 

शर्रस्यंत्रनुं रेखादशन (सचित्र ). 

विद्त्‌ ( सचित्र ) 

प्राणीसृष्टि ( सचित्र ) 

रसायनप्रवेशिका, ( सचित्र ). 
वढोदरानुं अथशात्र. 

सनईवादन पाठमाला पु. ३. ( मराठी ). 
सदर॒ सदर पु. ४, ( मराक् ). 
अवताररदस्य ( हिन्दी ) 
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श्री सघाजी बालज्ञानमाला . 
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